तावहज॑रित शाखत्राणि जंबुका विपिने यथा। 
न गति महाशक्तियावद्गेदांतकेलरी ॥ १॥ 


है सुमुक्षहितेच्छु आत्मज्ञानी महाशया , आपहा छागाक समन्न- 
ताके लिये इस परमोपयोगी अलम्यप अमृल्य रलरूप एस्तकका 
प्रादुभाव कियागया हैं, इस अ्रथम वावधश्रकारका प्राक्रयाएं आत्म- 
ज्ञानके छामार्थ लिखी और न तो डेपभावसे किसी भी मार्गकी 
निंदा लिखीहे तदत्‌ न पक्षपात करके किसीसी पंथका मण्डन हू 
केवल सारहप वस्तु जो आत्मज्ञान है उसीकी अनेकानक शक्ति 
प्रत्युक्तिदारा सिद्ध किया है भस्तुत पुरुषमात्रके धर्म कर्मसंचेध्री जो 
अनेक प्रकारकी शंकाएँ हृदयमें उत्पन्न होतीदं वह सव॒ इसके पठन 

अ्रवणसे नाश्षको प्राप्त होंगी । यह एकही ग्रंथ ऐसा उत्तमोत्तम हु कि. 
जो कोई मोक्षद्वी इच्छा रखनेवाले पुरुष इसको भी प्रकार विचारेंगे 
दे अल्प्समयमेंही अपने स्वदृपको अच्छी तरहसे जानेंगे फिर उनकी 
मोक्षमार्गंके अवलोकनार्थ किसीभी दूसरे पुस्तकके देखनकी अपेक्षा 
न होगी-झिष्टविषय, सुबध होनेके कारणका यह ग्रंथ पाठकोके 
समझें यथावत्‌ आजाय इसलिये इसकी दीका अत्यंतही सुगम 
सरलरीतिके अनुसार ग्रंथकर्तानें स्वयं की है इस ग्रंथंके अनकरणसे 
बहुत विद्वान्‌ देदांतकी प्रक्रियाओंको जानकर ब्रह्मनिष्ठताको प्राप्त हये 


है. अत एव यहू सदमान्य ग्रथ सब ।'नज्ञासननाकि लाभार्थ 
अकाशत कियाहु, 


आपका-कंपाकांक्षी- 
मे ज्ञ्‌ श्री फां के | २ पर हम ड्ः घ्ड हक 
संमराज श्रीडुच्षदास  श्रीवेडटेशवर वजाटयाप्यक्ष-बंदधई . 





०० 4० * $ न्ध्क्क््छ कर 
नलावचारसागरप्रारभः । 
>> >्८20-<०००- 
प्रथमस्तरड्भर४ १. 
अनुवन्धसामान्यनिरूपण। 
वस्ठ॒निर्देशरूप मंगल । | 
दोहा-जो सुख नित्य प्रकाश विश, नाम हूुप आधार ॥ 
मतिन छखे जिहि मति लखे, सो मैं जुद्ध अपार॥१॥ 
आन्यि अपार स्वरूप मम, लहरी विष्णु महेश ॥ 
विधि रावे चंदा वरुण यम, शक्ति घनेश गणेश॥ २॥ 
जो कृपालु स्वेज्षको, हिय धारत मुनि ध्यान ॥ 
ताको होत उपाधिते, मोमें मिथ्या भान.॥ ३ ॥ 
है जि जाने बिन जगत, मनहु जेवरी सौप॥ 
' नशे ध्रुजग जग जिहिं लहे; सोईह आप आप ॥४॥ 
बोध चाहि जाकी सुकृति, भजत राम निष्काम ॥ 
सो मेरो है आतमा, काऊूँ कह प्रणाम ॥ «५ ॥ 
भरथो वेद सिद्धांत जल, जामें अतिगंभीर ॥ 
अस विचारसागर कहूं, पेखि मुदित हैं धीर ॥ ६ ॥ 
सूत्र भाष्य वार्तिक प्रभाति, गंथ बहुतंसुवानि ॥ 
तथ्यपि मैं भाषा करूँ, रखि मतिमंद अजाने ॥ ७॥ 


(२) . विचारसागर । 


ठीका-यर्थपि सूत्र भाष्य, गार्तिकसे प्रभूति कहिये. भादि 
सुखानि कहिये हक हैं, तथापि संस्कृत थोंसे मदद 
पृर्षोंकी बोध नहीं होवे, और भाषासंथोंसे मंदबुद्धि पुरुषोंको 
बोध होंगे है; यातें भावाग्रंथक्षा आरंभ निष्फूल नहीं किंतु संस्ट 
मंथनके विचारनेमें जिनकी बुद्धि समथ नहीं है, उनके निमित्त 
का आरंभ सफल है। 


दोहा । व 
कृविजनकृत भाषा बहुत, ग्रंथ जगतविख्या, 
बिन विचारसागर रूख, नहिं संदेह नशात॥ 

टीका-यर्पि भाजागंथ बहुत हैं, तथापि विचारमागर * 
ओर भाषामंथोंसे आत्वस्तुमे संदेह दूर नहीं होता. इसमें 
हेतु है कि, कितने तो भवण कारिके भाषायंथ रखे हैं, जैसे पंचम 
हैं, तिनकी प्रक्रिया किती अंशर्में तो शाद्धके अनुसार है; औ- 
अवण किया अर्थ यथार्थ बहण नहीं हुआ, उस अंशमें शाससे 
है. यासते भोता छत अंथसे संदेहरहित बोब नहीं होता. और द्‌ः 
शाषागंथ किंचित्‌ शात्र पढकर सवे हैं जैसे “आत्मबोध” है उनहे 
भी संदेह रहित बोध होते नहीं. क्योंकि तिनमें वेदांतकी प्रक्रि 
संपूर्ण नहीं है. ओर विचारसागर बैथर्में पपू् प्रक्रिया है, जौ 
दांतशाब्के अनुसार है काहू स्थानमें भी विरुद्ध नहीं है. 
हक उपयोगी जो पदार्थ हैं तिनका निहपण विस्तारहे' 
या है; यरैं और मीषापंथोंके समाव यह मंथ नहीं है, कि 
भाषायंथों में यह गंध उत्तम है। 


२ 


>स्तरंगः १. ] अनुषंध-अपिकारी दर्णत 8. (३) 


हे ५ हु 

हि  चापाई। 

'नहिं अनुबंध पिछने जोलों है न प्रवृत्त छुघर नर तौलों ॥ 

जानि जिने यह सुने प्रवंधा । कहूं ब याते ते अल॒बंधा ॥ ९ ॥ 

, _ दीका-अधिकारी; संबंध, विपय, प्योजनका नाम अनुबंध है, 

अधिकारी आदि ग्रेथके अनुबंध जाने बिना सुघर कहिये विवेकी 
परुपोंकी ग्रंथ प्रवृति होती नहीं। यासे जिन अनुब॑धोंकों जानिके 
“थे कहिये ग्रैथोंकी सगे, तिन अनुबंधोंको व कहिये अब 
हूँ हूँ ॥ ९ ॥ 

| सोरठा । 

अधिकारी संबंध, विषय प्रयोजन मेलिं चव ॥ 

कहत सुकावि अड॒बंध, तिनमें अधिकारी सुनहु ॥ ३०॥ 

| दोहा! 

'एूछ विछेप जाके नहीं, किंतु एक अज्ञान ॥ 

दे चवसाधन सहित नर, सो अधिक्षत मतिमान ॥ ३३॥ 

टीका-अंतःकरणमें तीन दोष होते हैं-एक तो मछ होता है; 

&मरा विक्षेप होता है और तीसरा आवरण होता है. निष्कामकर्मसे 

अंतःकरणका मलदोप दूरि होता है, उपासनासे विश्षेपदोष दूरि होता 

३, ज्ञान आवरणदोप दूरे होता है जिस पुरुषने निष्कामकर्ष और 
उपासना करिके मछ और विक्षेप दोष दूरि किये हैं और एक अ- 
पते कहिये स्वृहपका आवरण जाके चिंतमें होंगे ओर चिर्साप- 

संयुक्त होंगे सो पुरुष अधिकृत कहिये अधिकारी है॥३९॥११॥ 


हि 2] 


(४) विचारसागर । [ प्रथम« 


अथ साधनचतृष्टयनाम वर्णन-दोहा । 
प्रथम विवेक विगग पानि; शमादि पद संपत्ति ॥ 
कही चतुर्थ मुमुक्षुता, ये चव साधन सत्ति॥ ३२४ 
अथ विविकलक्षण-दोहा । 
अविनाशी आतम अचल, जग जाते प्रतिकूल ॥ 
ऐसो ज्ञान विवेक है; सब साधनकी मूल॥ हे॥ 
ठीका-आत्मा,भविनाशी कहिये नाशरहित है ओर अचल कहि- 
ये क्रियारहित है ओर जगत आत्माते प्रतिकूल कहिये विपरीतस्व- 
भाववाला विनाशी है, ओर चल है, इस ज्ञानका नाम विवेक है. 
यह विवेकही सवेसाधनका मल है. काहेंतें, भथम विवेक होंबे तो 
वैराग्यसे आदिलेके उत्तरसाधन होवें हैं. ओर विवेक नहीं होंवे तो 
उत्तरताधन होवें नहीं. यतें वेराग्य शमादि पट्संपत्ति, मुमुशुता;इनकां 
विवेक हेतु है ॥ १२ ॥ १३ ॥ े 
अथ वैराग्य लक्षण-दोहा । 
अद्यलोकलों भोग जो च्‌हे सबनको त्याग ॥ 
. पं अर्थ ज्ञाता मुनी। कहत ताहि वैराग॥ ३४॥ 
अथ शमाद पटनाम दाह । 
शम दम अद्दा तीसरी, समाधान उपराम ॥ 
छत तितिक्षा जानिये, भिन्न भिन्न यह नाम ॥ १५॥ 
वि 23202 8 80800 8 8 20 8 
१-इसनगे पट्शमादि संपत्ति यह पाठ उत्तम है । 


हा 


स्तरंग: १. ] *पिकारी वर्णन । (७५) 


अथ शूम दम लक्षणं-दोहा। 
मन विषयनते रोकनों, शम्तिहिंकहत सुधीर॥ 
' डँद्रियगणकों रोकनों, दम भाषत बुधवीर ॥ १६॥ 
अथ श्रद्धा समाधान लक्षण-दोहा। 
सत्य वेद गुरु वाक्य है, श्रद्धा अस विश्वास ॥ 
समाधान ताकूं कहते; मन विछेपकी नाश ॥ १७॥ 
.. अयथ उप्रामलक्षण। 
चोपाई-साध्षमस्तहित कर्म सब त्यागे। 
लखि विप सम विपयतते भागे ॥ 
हग नारी रूखि है जिय ग्लाना । 
यह लक्षण उपराम बखाना ॥ १८॥ 
अथ तितिक्षालक्षण-दोहा । 
आतप शीत श्षुधा तृथा, इनकी सहनस्थभाव ॥ 
ताहि तितिक्षा कहत हैं, कोबिद सुनिवरतव॥ १९ ॥ 
शमादिपद्‌ संपत्तिकों, भाषत साधन एक ॥ 
इस नव नहि साधन भने, किंतु चारि सविषेक॥ २० ॥ 
टीका-शमादि षटक जो संपत्ति कहिये प्राप्ति सो एक साधन 
करके गिनियें है, योग नवसाधन नहीं. किंतु स्िषिक कहिये विवेकी 
जन चारसाधन कहें हैं ॥ २० ॥ हि 
अथ मुम्॒क्षतालक्षण-दोहा । 
ब्रह्मप्राति अरु वंधकी, हाते मोक्षकों रूप ॥ 
ताकी चाह सुसुश्षुता, भाषत सुनिवरभूष ॥ २१॥ 


(६) विचारसागर । [ प्रथम- 


एक की 


टीका-महाकी प्राति.और अनर्थकी निवृत्ति, मोक्षका स्वरुप है. 
ताकी इच्छाका नाम मुमुश्षुता है. मुमुक्षुताका मुमुक्षुत परयोयशब्द 
है॥ २१ ॥ 


दोहा । 
ये चव साधन ज्ञानके, श्रवणादिक भय मेलि ॥ 
तत्पद त्वंपद अथैकी, शोधन अष्रम भेलि ॥ २२ ॥ 
टीका-विवेकादिक चार, अ्वण, मनन,निदिध्यासन ये तीनि 
तत्पदके अथैका ओर लंपदके अर्थका शोधन; ये आढ ज्ञानके 
साधन हैं ॥ २९ ॥ 
दोहा । 
अंतरंग ये आठ हैं, यज्ञादिक बहिरिंग ॥ 
अंतरंग धोरे तजे, बहिरंगनको संग ॥ २३ ॥ 
.. टीका-मूरेदोहेमे कहे विवेकादिक आठ अंतरंगसाधन कहाते हैं 
ओर यज्ञादि कमे बहिरंगसाधन कहाते हैं. उनमें बहिरंगोंकी जिज्ना- 
छु त्यागे और अंतरंगोंको धारै. जिनका भवणमें अथवा ज्ञानमें - 
प्रत्यक्ष फल होगे सो अंतरंग साधन कहियें हैं. विवेकादिक चारि- - 
का भ्रवणमें उपयोग हैं. काहेंतें, विवेकादिक विना बहिभसकों 
. अवण बने नहीं. तेसे अवण, मनन निदिध्यासनका ज्ञानपें उपयोग 
) अवणादिक विना ज्ञान होता नहीं तैसे तपदका अरे और 


लंपदका अर्थ जाने विना भी अम्नेदज्ञान होता नहीं, इसरीतिसे 


विविकादिक चारसाधनोंका अवणमें उपयोग है. और अवणा- 


स्तरंग) १]... अधिकारी वर्ण। .. (७) 


दिक चारिसाधनोंका ज्ञानमें उपयोग है. यातैं आठ अंतरंग 
साधन हैं । 

। जिसका ज्ञानमें अथवा श्रवणमें प्रत्यक्षफल नहीं होता किंतु - 
अंतःकरणकी शुद्धि जिसका फूल होवे सो ज्ञानका बहिरंगसाधन 
कहाता है. ऐसे यनज्ञादिक कर्म हैं. यर्यापे यज्ञादिक कर्म संसारके 
साधन हैं, तिनते अंतःकरणकी शुद्धिजी कहना संभव नहीं. तथापि 
सकामपुरुषको संसारके हेतु हैं और निष्कामको अंतःकरणकी 
शुद्धिके हेतु हैं, इसरीतिसे निष्कामपुरुषके अंतःकरणकी शुद्धिद्वारा 
ज्ञानके हेतु हैं, यातें बहिरंगसाइन कहियें हैं, ओर विषेका- 
दिक अंतरंगसाधन कहिंयं हैं. बहिरंग नाम दूरिका है; और 
अंतरंग नाम - समीपका है. यज्ञादिक कम ओर उनके साधन 
स्री, धन, प्रादिकोंको त्यागे; सो ज्ञानका अधिकारी है। ज्ञानके 
अधिकारीमें यज्ञादिक संभवें नहीं, यातें दूरि हैं। 

विवेकादिक ज्ञानके अधिकारीमें संभव हैं, यातें समीप हैं. 
उनमें भी इतना भेदहै. विविकादिकनका भवर्णमे उपयोग है। 
और श्रवणादिकोंका ज्ञानमें उपयेगह, यातें व्विकादिकोंकीं 
अपेक्षासे भवणादिकि अँतरंग हैं. तिनकी ओेक्षाते विवेकादिक 
बहिरंग हैं. यर्भीप विवेकादिकशी ज्ञानके अंतरंगसाधनही . 
सर्वगथोंमें कहे हैं बहिरंग नहीं कहे. तथापि विवेकादिकोंका ज्ञान- 
के साधन अवणमे प्रत्यक्षफल है. और भ्रवणादिकोंके सत्श विवेका 
दिक जिज्ञासुको उपादेय हैं यज्ञादिकोंके समान जिज्ञासुकी हेय 
नहीं, यातें अंतरंग कहे हैं. ओर यज्ञादिकनकी अपेक्षाते भी अंतरंग 
हैं, बातें भी अंतरंग साधनोंमें कहे हैं। 


(८) विचारसागर।..... प्रथम- 


औरविचारसे देखिये वो ज्ञानके मुख्य अंतरंगसताथन ( तत्तमसि ) 
आदि महावाकय हैं, श्रवणादिक भी नहीं काहेंतें युक्तिति वेदांत वा- 
क्यों का तालये निश्चय श्वृण कहिये है. जीवअल्के अगदकी साथ- 
के ओर भेदकी बावक युक्तियोंसे अद्वितीय बल्मका चिंतवन मनन 
कहिये है, अनात्माकाखृत्तिका व्यवधानरहित अल्याकाखत्तिकी 
स्थिति, निदिष्यासन कहिये है। निदिध्यासनकी परिपाक अब- 
स्थाकोही समाधि कहें हैं। य॒तें समाविका भी निदिध्यासनमें अँ- 
तमाँवहै पृथक साधन नहीं, ये भवण मतन निदिध्यासन ज्ञानके 
साक्षात्‌ साधन नहीं, किंतु, बुद्धिकि दोष जो अमृभ्नावना और 
विपरीत भावना ताके नाशक हैं संशयक्रों असंभावना कहेतेहैं. विप- 
येयकी विपरीतभावना कहें हैं । 

अवणसे प्रमाणका संदेह दूरे होता है, और मनवसे प्रमेषफा 
संदेह दूरे होता है. वेदांतवाक्य अद्वितीय बह्नके प्रतिपादक हैं, अथवा 
अन्य अभेके प्रतिपादक हैं ऐसा प्रमाणपें संदेह होंगे सो भवणसे दूरि 
३ ओर जीवबह्नका अमेद सत्य है, अथवा भेद्सत्य है ! ऐसे 
भयमे संदेह होवे सो मननसे दूर होते है. देहादिक सत्य हैं और 
जीवजलका भेद सत्य है; ऐसे ज्ञानको विपरीतमावता कहें हैं. उस्ी- 
को विपयेय कहें हैं; उसको निदिध्यासन दूरे करे हैं, इसरीरिस 


अवणादिक तीनों असे श्र वि 
| बनाके करे० 
_।क तीनों असंभावना और विपरीतभावनाके नाशक हैं, 


और असंत्ावना ओर विपरीतभावना ज्ञानके प्रतिबंधक हैं. यातैं 


ज्ञानका जो परतिबंधक वाके नाश द्वारा भवणादिक ज्ञानके हेतु कहियें 
!जाज्षात हेतु नहीं।  - 


स्तरंगः १.]. अधिकारी वर्णन । (९) 


ज्ञानके साक्षातसाथन शोतरस॑बंधि वेदांतवाक्य हैं. सो वेदांत 
वाक्य दो प्रकारके हैं. एक अवांतरवाक्य हैं, एक महावाक्य हैं, 
प्रमात्माके अथवा जावके स्वरूपका वोधक जो वाक्य सो अवाँ- 
तरवाक्य कहिये है जीवपरमात्मकी एक्रताबोधक वाक्य, महा- 
वाक्य कहियेंहे. अवांतरवाक्यते परोक्ष ज्ञान होता है, महावाक्पते 
आपरोक्ष बान होता है. बह्न है” इस ज्ञानकूं परोक्षज्ञान कहें हैं 
/श्रह्न में हू” दस ज्ञान अपरोक्षज्ञान कहें हैं. “तल बन्न” ऐसा 
आचार्यने उच्चारण किया जो वाक्य तिसका भोताके कर्णसे संबंध 
होतेही “में वह्म हूं” ऐसा अपरोक्षज्ञान भोताझूं होगे है. ओर 
ओताके कर्णसे वाक्यका संबंध हुए विना ज्ञान होंगे नहीं. यातें 
शओनसंबंधी वाश्यही ज्ञानका हेतु है. शोत्रसंबधी अवांतरवाक्य 
प्रोक्षज्ञानका हेतुहै. ओर ओोत्रसंबंधी महावाक्य अपरोश्षज्ञानका 
हेतुं है. महावाक्यसे सवेकू अपरोक्षही ज्ञान होंगे है. परोक्ष नहीं 
होता। 

और एकदेशीका यह मत है-अवण, मनन, निदिध्यासन सहित 
वाक्यसे अपरोक्षज्ञान होंवे है. केवल वाक्य परोक्षज्ञान होंवे है; 
आपरोक्ष नहीं. जो केवढ वाक्यतेही अपरोक्षज्ञान होंवे तो अवण- 
मनन निरिध्यासन व्यथे होंदेंगे। ययपि स्िद्धांतमतमें केवल वाक्यते 
आप्रोक्षज्ञान होवेहै ओर भरवंगादिकोंसे असंभावना विपरीत- 
भावनाका नाश होते है, यातें भवणादिक व्यर्थ नहीं; तथापि जो 
वस्‍्तुका अपरोक्षज्ञान होंगे ताके विष असंभावना विपरीकभा- 


(१०)... विचारसागर। [प्रथम 


बना किसीकों भी होते नहीं. यातें केवल वाक्यते अपरोक्षज्ञानवा- 
दीके सिद्धांतमें “तस्ममसि  आदिक वाक्योंति अपरोक्षज्ञान अल्मका 
होनेसे पीछे असंभावना विपरीतभावना संभवें नहीं. यातें अवणा- 
दिक साधन व्यर्थ होगें गे। और केवल वाक्‍्यते परोक्षज्ञान होंवेंहे, 
श्रवण मनन निदिध्यासन कियेते अपरोध्षज्ञान होंगे है. ग्रा मतमें 
. अ्रवणादिक व्यर्थ नहीं यह बहुत ग्रेथकारोंका मत है, तथापि यह 
. मृत समीचीन नहीं काहेतें- | 
शब्दका यह स्वभाव है-जो वस्तु व्यवहित होंगे ताका शब्दसे 
परोक्षही ज्ञान होगे है, किसीमकारते व्यवहितः वस्‍्तुका शहुदसे अप- 
रोक्षज्ञान होंवे नहीं, जैसे व्यवहितस्वगेका ओर इंद्रादकि देवोंका 
शासरूपी शब्द परोक्षही ज्ञान होवेहे ओर जो वस्तु अव्यवहित 
होगे ताका शब्दसे अपरोक्षज्ञांन और परोक्षज्ञान दोनों होते हैं जहां 
अव्यवहितवस्तुकूं शब्द अस्तिरुपते बोधन करे तहां अव्यवहितका 
भी परोक्षज्ञान होवेहै; जैसे “दशम पुरुष हे”” इसरीतिस अस्तिहुपते 
बोधन किया जो अव्यवहित्र दशम ताका शब्द्से परोक्षही ज्ञान 
झवाहे और जहां अब्यवहितवस्तुकं “यह है” इसरीतिसे 
भच्दवोधन करे तहां अव्यवहितका शब्दसे अपरोक्षज्ञानही होंगे है 
परो्ष नहीं, जैसे “दशक हूँ हे”इसरीतिसे शब्दने बोधन किया 
जो दवा, ताका अपरोध्षज्ञानही हुवा है, तेसे बल सवंका आत्मा 
होनेते अत्यंत अव्यवहित है। ताकूं अबांतवाक्य अत्तिरुपर 
बोधन करें हैं पते अव्यवहितनल्कामी अवांतरवाक्यते परोक्षज्ञान 
... हे है, और “दरों ते है” इस वाक्यकी सदश भोताका आल- 


. स्तरंगः १. सबंध वर्णन । - (११) 


रुप करिंके वल्नकू महावाक्य बोधन करे है. यातें महावाक्पंते 
अव्यवहितमह्का परोक्षज्ञान संभंवे नहीं, : किंतु अपरोक्षज्ञानही 
होदे है । ह 
आर जो कह्मा- जा दस्तुका अपरोक्षज्ञान होंवे ताके पे 
असंभावना विपरीतत्तावना होगें नहीं. यातें श्रवणादिक विफेल 
होगे ” सो शंका बने नहीं, काहेंते जेसे राजाकू भर्छंका नेतरसे 
अपरोश्षज्ञान हुवेते भी विपरीतमावना दूरि हुई नहीं; तेसे महावा- 
क्यते मल्चका अपरोक्षज्ञान होवेह; परंतु जाकी बुद्धिमें असभावना 
विपरीतमावना दोप होगें, ताका दोषरूप करलंकसहित ज्ञान फेलका 
हेतु नहीं; दोपकी निवत्तिवारते श्वृणादिक करे. जाकी बुद्धिमें दोष 
नहीं सो न करे, इसरीतिसे ज्ञानके साधन महावाक्य हें भवणा- 
दिक नहीं; परंतु ज्ञानका प्रतिबंकक जो दोष है. ताके नाशक हैं 
यातें भ्वणादिक ज्ञानके हेतु कहिये है; भवणादिकोंके हेतु विवेका- 
दिक हैं. याँतें विवेकादिक ज्ञानके साधन कहियें हैं; विवेकादिक 
चारिसाधनसंयुक्त जो पुरुष है सो अधिकारी है॥ २३॥ 
अथ संबंधवर्णन-दोहा । 

प्रतिपादक प्रतिपाथता, गंथ बह्म संबंध ॥ क्‍ 
प्राप्य ग्रापकता कहतेहे, फल अधिंकृतको फंद॥ २४॥ 
टीका-संथका और विषयका प्रतिपाथ प्रतिपादकेभाव संबंध: 
है, गंथ प्रतिपादक “है; और विषय प्रतिपाथ है, जो भ्रतिपादन 
: ऋरेवाढा होंगे सो प्रतिपादक कहिये है. जो अतिपादन 


: (११) विचयारसागर । [ प्रथम- 


करेकू योग्य होगे सो प्रतिषाय कहिये है; अधिकारीका और 
फूलका भाष्यप्रापकमाव संबंध है, फल प्राप्य है और अधिकारी 
आपक है. जो वस्तु प्राप्त होगे सो प्राप्य कहिये है) जाकूँ 
प्राप्त हेवे सो प्रापक कहिये है; अधिकारीका ओर विचारका 
कर्तृकरेव्यमावसबंध है अधिकारी कर्ता है ओर विचार करैव्य 
है; जो करनेवाढा होंगे सो कर्तों कहिये है ओर करनेयोग्य होंवे 
से कर्तव्य कहिये है. मंथका और ज्ञानका जन्यजनकशावसंबे्षह, 
विचारद्ारा ग्रेथ ज्ञानका जनक है; ओर ज्ञान जन्य है, जो उत्पत्ति 
करनेवाढा होंगे सो जनक कहिये है; जाकी उत्पत्ति होंवे सो 
जन्य कहिये है इससे आदिलिके और भी संबंध जानि ढेने॥२४॥ 


अथ विषयवर्णन-दोहा। 
जीवब्नह्की एकता, कहत विषय जन बुद्धि ॥ 
"तिनको जे अंतर लें, ते मतिमंद अबुद्धि॥ २५ ॥ 
टीका-जीवबह्नकी एकता इस गथका विषय है. जो प्रति- 
पादन करिये, सो विषय कहिये है, या ग्रंथविषे जीवमनह्नकी एकता 
अतिपादन करे है, यातें सो एकता गंथका विषय है सो एकता 
से वेदके वचन प्रतिपादन करें हैं, याते जीवबल्नका भेद कहें हैं, 
ते पुरुष शठ हैं और वेदके विरोधी हैं ॥ २० ॥ 


' अथ प्रयोजनवर्णन-दोहा । 
. परमानंद स्वरूपकी, प्राप्ति प्रयोजन जानि ॥ 
जगत समूल अनर्थ पुनि, है ताकी आतिहानि ॥ २६॥ 


स्तरंगः १. ]. विषय ओर प्रयोजन वर्णन । (१ ३ ) 


. टीका-भपंचका कारण जो अज्ञान और प्रपेंच, जन्म मरणहूपी 
दुःखका हेतु है; यातें अनर्थ कहियेंहे; ता अनर्थकी निबृत्ति और 
प्रमानंदकी प्राप्ति मोक्ष कहिये है सो मंथका परमप्रयोजन है और 
अवांतर्योजन ज्ञान हूं. जाविपे पुरुषकी अमिलापा होंगे सो परम- 
प्रयोजन कहिये है; और ताक पुरुषार्थ भी कहिये है सो अमिराषा 
“ दुःखकी निवृत्तिविषि और सुखकी.भरातिविे सर्व पुरुपनकी हो वे हैोई 
: मोक्षका स्वरुपहे यातें परमप्रयोजन मोक्ष है और ज्ञान नहीं है, काहेंदें 
- झुखकी प्राति और दुःखकी निवृत्तिका साधन तो ज्ञान है और सुख॒की 
आधति वा दुःखकी निवृत्तिकप ज्ञान नहीं, यातें अवातरमोजन 
:. ज्ञान है, जा कसतुद्धारा परमप्रयोजनकी भ्राधि होंगे सो अवातर- 
: श्रयोजन किये हैं; ऐसा ज्ञान है; काहेंतें ग्रंथकारिके ज्ञानद्वारा 
 मुक्तिरुप परमप्रयोजनकी प्राप्ति होते है; याऐँ ज्ञान अवांतयोजन 
: है॥२६॥ 
शंकापवंक उत्तरका कवित्त। 
जीवकी स्वरूप अतिआनँद कहत वेद, 
ताकूं सुखप्राप्तेतों असंभव बखानिये । 
आगे जो अप्राप्तवस्तु ताकी प्राप्ति संभवत, 
- नित्यप्राप्त वस्तुकी तो प्राप्ति किम मानिये॥ 
:.. ऐसी शंका लेश आनि कीजे न विश्वास हानि, 
: गुझुके प्रसादतें कुतक भले भानिये। 


(१४)... विचारसागर। [ प्रथम- 
: करको कर्कन खोयो ऐसो अम भयो जि 
: ज्ञानतें मिलत इमि प्राप्तप्राहि जानिये ॥ २७ ॥ 
टौका-पूव कह्या था “अनर्थकी विवृत्ति, और परमानंदकी 
भ्राधि सेथका प्रयोजन है ” शो बने नहीं. काहेंदें सवे वेद लीवकूं 
. प्रमानंदर्वरुप वर्णन करें हैं, ओर तुम अंगीकार भी करो हो और 
जो वस्तु अप्राप्त होंवे, ताकी भरामि सेमवे है, सदा प्राप्तवस्तुकी प्राप्ति . 
: सर्वथा बने नहीं. यातें सदापरमानंदर्वरूप आत्माकूं परमानंदकी 
प्राप्ति कहना संवेधकार करिके असंभव है; ऐसी कोऊ शंका करे है. 
ता शंकाऊ सुनिके मंथके प्रयोजनर्म विश्वास दूरि नहीं करना; 
किंतु आत्मवियाके . उपदेश करनेवाठा जो गुरु है, तिनकी 
कपातें शंकारुपी जो कुतके है सोह्शांतले दुरि करे देना. सो 
. इशांत कहिये है-जैसे काहुके हाथमें कंगन होवे, ताकूं ऐसा श्रम 
” होजावे कि “मेरे हाथका कंगन खोय गया. ” तब वाकू किसीके 
कहे | कंकनका ऐसा ज्ञान होजावे जो “ भेश कंगन हाथें 
२ बे वह ऐसे कहे है- / भेरा कंगन मिल गया है. ” 
इसरीतिसे भाप्त जो कंगन है, ताकी भी प्रात कहिये है. तैसे: 
परमानद्सवरप आत्माविषे अवियाके बलसे ऐसी क्रांति होंवे . 
_ ला: परमानंद्रवकुप नहीं है; किंतु, परमामंदस्वरुप बह 
| से * इंसरीतिकी श्रांति बहुत मुर्सप्राणि- 


स्तंरगः १. ] विषय ओर प्रयोजन वर्ण । (१५) 
योंको होई रही है. यद्पि बहुत पंडित भी ऐसे करें हैं, तथापि बे 
मूही हैं, काहेंतें जो जीविव्लका वियोग अंगीकार करें हैं ते 
मु कहियें हैं तिन पुरुपनकं उत्तमसंस्कारसे जो कदाचित ब्नज्ञा- 
नी आचायेसे वेदांतमंथके श्रवणकी प्रामि होय जावे, तब सुने 
अर्थकूं निश्चयकरिके कहें हैं-“परमानंद हमारेकूं, गंथ और 
आचार्यकी रुपासे प्राप्त भया है.” यह उनका कहनेका अभिष्राय 
है, आत्मा तो परमआनंदस्वरूप आगे भी था; पंरतु “मेरा आत्मा 
परमआनंदरूप है” इसरीतिसे भान नहीं होगे था योतें अप्राप्तकी 
न्यांई था आचार्यद्वारा प्रंथभ्वणसे परमानंदका बाद्धिविषि भान 
होंगे है यातें परमानंदकी प्राति कहें हैं। इसरीतिसे प्राधकी भी प्राप्ति 
वनमेते परमानंदकी आातिरुप गथका अ्रयोजन संभवे है. जेसे 
प्राधकी पराति गंथका प्रयोजन है तैसे नित्य निवृत्तकी निवृत्ति भी 
प्रयोजन संभव है. दृशंत जेवरीविये सर्प नित्यनिवत्त है और जेवर्रीके 
ज्ञानंस निवृत्त होंगे है, पैसे आत्माविषे संसार नित्यानिवृत्त है; 

ताकी निवृत्ति आत्माके ज्ञानसे होंगे है, यातें नित्यविवृत्तकी 
निवृत्ति और नित्यप्रावकी श्रामि मेथका प्रयोजन है॥ २७ ॥ 

“क्ारणसहित जगवकी निवृत्ति और परमानंदकी श्राप्ति गथ- 
का प्रयोजन है ” यह पूर्व कह्मा सो सेशवे नहीं. काहेंतें निव्वाति 
जाम ध्यंसका है. ध्वंस ओर नाश दोनों पर्याय शब्द हैं. सो नाश 
>अमावरुप है याहैं मोक्षविषे भावरुपता और अमावरुपता दोनों . 


(१६) विचारसागर । [ प्रथम- 


प्रतीत हेतें हैं अनर्थकी निवृत्ति कहनेंसे अभावरूपता अतीत हो 
है. और परमानंदकी प्राप्ति कहनेंसे भावरुपता प्रतीत होवे है ।.._ 
सो दोनों एकपदार्थविषे बनें नहीं काहितें, भावरूपता, ओर अगाव 
रूपता, दोनों आपसमें विरोधी हैं जो विरोधीधर्म होगे, सो एकका- _ 
ठमें एक वस्तुषिषिरहे नहीं यातें गथका प्रयोजन संभवे नहीं. ऐसी 
कोई शक करे है। | 
ता शैकांके उत्तरका-दोहा 
: अधिष्ठानते भिन्न नहिं, जगतनिवृत्ति बखान ॥ 
: सपनिवृत्ती रू जिम; भये रज्जुको ज्ञान ॥ २८॥ 
टीका-कारणसहित जगत्‌की निवृत्ति अधिष्ठान बहरुपहै, वात 
पृथक नहीं. जैसे सपेकी निवृत्ति अधिष्ठान रज्जुरुपहै “सारेक 
ल्पितवस्तुकी निवृत्ति अधिष्ठानरुप होंवे है, बातें पृथक्‌ नहीं, “' 
- यह भाष्यकारका सिद्धांत है. यातें इस स्थानविषे अनथेकी निवरत्ति 
नहारुप है. काहेतैं, जो सबे अनर्थका अधिष्ठान जन्म है सो भन्न 


भावरुप है. यातें अनर्थकी निवृत्ति भावकुप होनेतें मेथका प्रयोजन 
. बने है. यह वार्ता सिद्ध मई ॥ २८ ॥ 


दोहा । 
जो जन प्रथमतरंग यह, पढ़े ताहि तत्काल ॥ 


कर मुक्त गरुमूति है, दादू दीनदयाल ॥ २९ ॥ 
शत अनुबंधसामान्यनिरूपणं नाम प्रथमस्तरंगः समाप्त: ॥ 





 स्तरंगः २. ] अधभिकारीखंडन, (पू्व॑पक्ष ) (१७) 


4 दल आर 
हतायरतरजड्रः २ 
>> ८(८८2०<२+-+ 
अथालवंधविशेषनेरूपणम-दोहा । 
याके प्रथमतरंगमें, किय अनुवंध विचार ॥ 
कहूँ व द्वितियतरंगम, तिनहीकी विस्तार॥ १॥ 
टीका-च्यारसाधनबुक्त आपकारी कह्या. तिनच्यारिसाधममें 
मुमुक्षुता गिनी है. मोक्षकी इच्छाका नाम मुमुक्षुता हे. कारणस- 
हित जगवकी निवृत्ति और ब्नकी प्राप्ति मोक्ष कहिये है. ताकेविे 
कारणस॒हित जगवकी निवृत्तिरृप मोक्षका अंश, ताकूं कोर चाहै 
नहीं यह वार्ता-- 
पूर्व॑पक्षी प्रतिपादन करे है। 
अथ अधिकारीखंडन । 
मूलसहित जगध्वंसकी, कीउ करत नहिं आश ॥ 
किंतु विवेकी चहत है, त्रिविधदुःखकी नाश ॥ २॥ 
टीका-मूल्भविय्यासहित जो जगतका ध्वंश्न कहिये निवृत्ति 
'ताकी आश कहिये इच्छा, कोऊपुरुष करे नहीं है किंतु कहिये. 
कहा करे है! तीनि प्रकारके जो दुःख हैं,तिनका नाश विवेकी पुरुष . 
चाहे है. याका यह अभिष्राय है-दुःख तीनिभरकारके हैं-एक तो 
अध्यात्म दुःख है, दूसरा अधिभूत दुःख है और तीसरा अधिदेव 
दुःख है, रोग श्षुधादिकोंसे जो दुःख होंगे सो अध्यात्म दुःख , 
, न द 


(१८) विचारसागर । [ दिवीय- 


कहिये है. चोर व्याप्न सर्पादिकोंस जो दुःख होंवे, सो अधि 
मूत दुःख कहिये है. यक्ष राक्षस मेत ग्रहाविक और शीतवात 
आतपतें जो दुःख होंगे सो अधिदेव दुःख कहिंये है. इसरी- 
तिति वीनभांतिकि जो दुःख हैं तिनके नाशकी स्व पुरुषोंक 
इच्छा है. दुःखसे मिन्न जो पदार्थ हैं, तिनके नाशकी विवेकी 
पुरुष इच्छा करे नहीं. यातें अज्ञानस॒हित सकलूजगतकी निर्वृत्तिकी 
काहऊूं इच्छा बने नहीं और जो सिद्धांती ऐसे कहै-/ययपि सकल 
पुरुष दःखनिव॒त्तिकी इच्छा करें हैं; तथापि अज्ञानसहित सर्वे 
जगतकी निवृत्ति बिना दुःखोंकी निवत्ति होवे नहीं. यातें दुःखनिवृत्ति 
के निमित्त अज्ञानसहित जगतकी निवृत्तिकूं भी चाहें हैं” सो बने 
नहीं काहेतैं- 

जो आयुर्वेद ओषध कहे हैं, तिनतें रोगजन्य दुश्खकी निदृत्ति 
होगे है. ओर भोजनसे क्षुपाजन्य दुःखकी निवृत्ति होंगे है इसरीति . 
से अपने अपने उपायनतें सवे दुःखोंकी निव॒त्ति होते है. यातें अज्ञान 
सहित जगतकी निवृत्ति विना भी दुः्खोंकी निवृत्ति बने है. दुः्खों 
की निवृत्तिके निभित्त अज्ञानसहित जगतकी निवृत्तिकी चाहना बने 
नहीं. कारणसहित जगतकी निवत्ति, और बल्नकी प्राप्ति मोक्ष 
कहिये है” ताकेविंगे कारण सहित जगतकी निवत्तिरृप मोक्षके 
क्र भी इच्छा काहूकूं बने नहीं. यूह बातों प्रथमदोहाविषे 


_लभातिरय मोक्षेके द्वितीयअंशकी भी इच्छा काहुकूं बने 
नहीं. यह वातौ- ह पु 


स्तरंगः २. | विपयखसंडन. ( पृर्वेपक्ष ) (१९) 


रे ५ अर दोंह 
_.. पूञपक्षी कहे है-दोंहा। 
. किय अनुभव जा वस्तुकी, ताकी इच्छा होइ । 

ब्रह्म नहीं अनुभूत इम, चंहे न ताकूं' कोइ ॥ ३॥ 

टीका-जा वर्तुका अनुभव कहिये ज्ञान होय ता वस्तुकी 
भामिकी इच्छा होंगे है. जा वस्‍्तुका ज्ञान होते नहीं ताकी प्रापिकी 
इच्छाभी होते नहीं. जेसे अन्‍्यदेशके अनंत पदार्थ अज्ञात हैं विनकी 
प्राहिकी इच्छा काहपुरुपकूं होवे नहीं ओर अधिकारी पुरुषकूं 
त्ह्ञका ज्ञान है नहीं और जाऊूँ बह्नका ज्ञान है तो अधिकारी नहीं 
किंतु मुक्त है. ताकूं वह्मम्रापिक्री इच्छा बने नहीं. यांतें वेदांतभवण 
तें पूर्व अज्ञात जो बल्न, ताकी प्रातिकी इच्छा बने नहीं. इसरीतिसे 
अन्नानसहित जगवकी निवृत्ति और बह्मकी प्राषिहिप जो मोक्ष 
ताकी इच्छा काहूके बने नहीं. यातें मुमुक्लु कोऊ है नहीं ॥ ३ ॥ 


कक 


अन्यरीतिसे अधिकारीका अभाव, 
पूर्वपक्षी प्रतिपादन करे है-दोहा । 

चहत विषयसुख सकल जन; नहीं मोक्षको पंथ । 

अधिकारी यांतें नहीं, पढ़े सुने जो ग्रंथ ॥४ ॥ 

ठीका-सर्वपुरुष विषयसुसकूं चाहें हैं, ओर जो कोई सकल. 
विपयनका त्यागकारके तपविषे आरूढ है सो भी परछोकके उत्तम 
भोगनकी इच्छाकारिके नानाछ्ेश सहारे है. यातें इसकोकका अथवा 
प्रकोकका विपयसुस सर्वचाहै हैं सो विषयमुख मोक्षविते है नहीं यातें 
मोक्षका पंथ कहिये साधन, ताकूं कोई पुरुष चाहे नहीं. इसरीति- 


(२१०) विचारसागर । [ दितीय- 


से मोक्षकी इच्छारुप मुमुशुता बने नहीं; और सकटपुरुपनकूँ 
विषयसुखकी इच्छा होते है, याएं वेराग्य। शेम। दम; उपरति भी 
काहविपे बने नहीं यातें चतुश्यसाधतसहित अधिकारीका अभाव 
होनेतें मेथका आरंभ निष्फल है ॥ ४ ॥ 
अथ विषयखंडन पृव॑पक्ष-दोहा। 
जीवब्नह्मयकी एकता,कहो विषय सो कूर ॥ 
क्लेशरहित विजु ब्रह्म इक, जीव क्वेशकीं मूर ॥ ५ ॥ 

' टीक्वा-पूर्ष कह्मा जो “जीवबल्लकी एकता या ग्रंथका 
विषय है ” सो संभव नहीं काहेंतें बल्ल तो अविया, अस्मिता, 
राग, द्ेेष, अभिनिवेश इन पंचक्ेशेतें रहित हैं ओर विभु कहिये 
व्यापक है, एक है; सजातीयगेदरहित है, काहेंतैं, बह्चके सजातीय 
और बच्न है नहीं ओर जीव॑विषे सर्वेक्ेश हैं. ओर परिच्छिन्न हैं, 
ओर जीव नाना हैं, फाहेतें जितने शरीर हैं, उतने जीवहें, जो सर्व 
शरोरविंषे जीव एक होवे तो एकशरीरमें सुख अथवा दुःख होनेतें 
सवेशरीरविषे सुख ओर दुःख हुवा चाहिये ॥ | 

और जो वेदांती करें हैं. “सुससे आदिलेके अंतःकरणके पर्म 
हैं सो अंतःकरण नाना हैं, यातें एकके सुखी दःखी होंनेतें सवे सखी 
दुःसी नहीं होवें हैं, और साक्षी सुख दुःखते रहित हैं एक है और 
स्वहवेश्ते रहित.है और ताकी बल्नके साथ एकता बने है” जो 
वात्तों बने नहीं; काहेंतैं- 

जो कर्ता भोक्ता जीव है, तिसतें प्िन्न साक्षी वेध्यापुत्नके 


स्तरंग: २. | विपयर्संडन, (पूर्वप्ष) .. (२१) 


समान है. ओर जो साक्षी अंगीकार भी करो, सो भी एक बने 
नहीं; नाना साक्षी मानने होवेंगे काहेंतें यह वेदतका सिद्धांत 
हँ-अंतकरण ओर सुस्त दुंःखसे आदिलेके अंतःकरणके धर्म, 
ये इंद्रिय और अंतःकरणके विषय नहीं, किंतु साक्षीके विपय हैं 
काहेते, इंद्रिय तो पंचीकृतभृतनक विषय करें हैं, बाग इतना भेद 
ह-मेचइंद्रिय तो रुपवान्‌ जो वस्तु है, ताके रूपक॑ और रुपके 
आश्रय दानुवांक विपय करें है; जेसे नीछ पीतादिक बटका 
रुप ओर तिस रुपके आश्रय घटकूं, ननईहिय विषय करे है; और 
लचाईद्रिय भी स्पर्शकं, और ताके आभयक्, दोनुवाकूं विषय करे 
है और रसना, बाण, श्रवण, ये तीनि तो रस, गेध, शब्दमात्रक 
विपय करें हैं; विनके आभ्रयक्र विषय करें नहीं, यतिं इन तीनेंसि 
तो अंतःकरणका ज्ञान बने नहीं, और नेचसे तथा लचासे अंतः 
करणका ज्ञान बने नहीं, कहते, पंचीकृतभूत अथवा पंचीकृतभृतन- 
का कार्य जो रूपवान अथवा स्पर्शवान होते सो नेत्र और लचाका 
विपय होंगे है. अंतःकरण अपंचीकृतभृतनका कार्य है, यातें नेत्र 
ओर लचाका भी विपय नहीं. इसी कारणंतें अपचीछतमूत- 
नका कार्य नेत्र ईद्रिय भी नेत्रका विषय नहीं है, और वाह्मवस्तु 
इंह्ियिका विपय होंवे है; ओर अंतःकरण इंहियकी अपेक्षाते अंतर 
हैं, यातें भी इंद्रियनका विपय नहीं ॥ 

और अंतःकरण वच्तिका भी अंतःकरण विषय नहीं. काहे 
तें अंतःकरण वृत्तिका आश्रय है; यांतिं अंतःकरण अपनी वृत्तिका 
विपय बने नहीं, जेसे अभि दाहका आश्रय है; सो दाहका विषय 


(२२) विचारसागर । [ द्वितीय- 


नहीं होगे है. किंतु अभ्निसे भिन्न जे काहसे आदिलेके वस्तु है 


तो दाहका विषय होदें हैं, पैसे अंतःकरणसे शिक्न जो वस्तु, है सी 
अंतःकरणजन्य वृत्तिके विषय हैं. ओर अंतःकरण नहीं ॥ 


अंतःकरणकी वृत्तिके विषय नहीं. काहेते, अतः्करणकू 
विषय करनेत्रास्ते जो अंतःकरणकी वृच्ति होगे तो अंतः्करणकू 
धर्म जे सु्खादिक हैं, तिनकूं भी विषय करें, सी अंतःकरणक 
विषय करेवाली वत्ति तो अंतःकरणके सन्मुख होवे नहीं, यांतें 
अंतःकरणके धरम भी अंतःकरणकी वृत्तिके विषय नहीं और यह 
नियम है-जे वात्तिके आशयसे किंचित्‌ दृरिविस्तु होवे,सो वृत्तिका - 
विषय होवे है, जो वरतु वृत्तिके आश्यसे अंत्यत्सभीष होंवे, सो 
वृत्तिका विषय होंवे नहीं जेसे नेचकी वृत्तिका आश्रय जो नेत्र, 
ताके अत्यंत समीप अंजन, नेंत्रकी वृत्तिका विषय नहीं. पैसे अंतः- 
करणकी वृत्तिका आभ्रय जो अंतःकरण ताके अत्यंतसमीप जो 
सुखसे आदिलेके धर्में सो अंतःकरणकी वृत्तिके विषय बनें नहीं, 
इसरीतिस धमेसहित अंतःकरणका इंहियतें अथवा अपनेंतें भान 
वने नहीं. किंतु साक्षीके विषय हैं ॥ 


सो साक्षी एक अंगीकार करे, तो जैसे एक अंतःकरणके 
सुखदुशखका साक्षीसे भान हो है, तेसे सवेके सुख दःखका भाने 
हुवा चाहिये यातें साक्षी नाना हैं जब नाना साक्षी अंगरीकार 
करिये, तत्र दोष नहीं काहेंतें जा साक्षी की उपाधि अंतःकरण 
है वा ताक्षेस अपनी उपाधिके धर्मका भान हे यातें स्वेके 


स्रंगः २, ].. प्रयोजनसंडन. (पूर्वाक्ष) (२३) ' 


सुखदुःखका गान होते नहीं. इसरीतिसे नाना जो साक्षी, तिवकी 
एकबल्के साथ एकता बने नहीं ॥ | 

अथ प्रयोजनखंडन पूर्वपक्ष-दोहा । 

पंधानिवृत्ती ज्ञानते, वन न विन अध्यास ॥ 

सामग्री ताकी नहीं, तजों ज्ञानकी आस॥ ६॥ 

टीका-/अहंकारसे आदिलिंक जो अनात्मवततु हैं सो बंध क- 
. हिंये है” सो बंध जो अध्यासरुप होंगे तो ज्ञानते निवृ्त होगे, और 
अध्यासरुप नहीं होगे तो ज्ञानतें निवृतत होंगे नहीं. काहेंतें शानका 
यह सवम्ाव है-जा वस्तुका ज्ञान होंगे, ताके विंषे अध्यास और 
अन्नान, तिनकूं; दूर करें है; जैसे जेवरीका ज्ञान, जेबरीविंषे सर् 
अध्यामकुं; ओर जेवरीके अज्ञानऊू दूरि करे है; भांतिज्ञानका विषय 
जो मिथ्यावस्तु और चंतिन्ञान, ताका नाम अध्याप्त है, जकि विष 
जो वस्तु मिथ्या नहींहै, किन्तु सत्यहै ताकी जानते विधृत्ति हेवे नहीं 
: तैसे आत्माविपे अहंकारते आदिलेके बंध जो अध्यात्त कहिये मिथ्या 
होंवे तो ज्ञानसे निवृत्ति होंगे सो आत्माविष मिथ्यावंषकी सामग्री है 
नहीं और बंधप्रतीति होवे है; यों बंध सत्य है; ता सत्यपपकी 
ज्ञानसें निवृत्तिकी आशा निष्फछ है ॥ हि 

-अथ अध्याससामग्री निरूपण-ढोही । 

 सत्यवस्तुके ज्ञानते, संस्कार इक जान ॥ 


गविधिदोप अज्ञान एनि। सामझी प्हिचान॥ ७ 
टीका-सत्यवस्तुके ज्ञानजन्य संस्कार ओर तीनप्रकारके दोष; 
.. अमाताका दोष, प्रमाणका दोप, प्रमेयका दोष और अधिष्ठनके वि- 


(२४ ) विदारसागर। [ द्विततीय- 


शेषरुपका अज्ञान; इतनी अध्यासकी सामग्री है..या बिना अध्याक्त 
होगे नहीं; जैसे सीपीमे रुपेका, और जेवरीमें सर्पका अध्यास होते 
है; सो जिस पुरुषनें सत्य रुपा और सर्प देखा है, ताक होंवे है, 
और जाके सत्य रूपेका और सपेका ज्ञान नहीं, ताकू होगे नहीं 
यातैं सत्यवस्‍्तुके ज्ञानके सेस्कार अध्यासके हेतु हैं ओर सीपीमें 
सपैका, जेवरीमें रुपेका अध्यास होंवे नहीं, यातें प्रमेयविपे 
साहश्यदोष अध्यासका हेतु है. इसरीतिसे प्रमाताविषे छोम भयसे 
आदिडेके, ओर नेत्रांदिक भमाणविंषे पित्कामलासे आदिलेके जो 
दोष, सो अध्यासके हेतु हैं. और सीपीका “ इृदं ” रूपकरिके 
सामान्यज्ञान होगे ओर “ यह सीपी है ” ऐसा विशेषज्ञान नहीं 
होवे, जब॒अध्यास होंगे है. “ सीपी है ” ऐसा व्शिषरूपकारिके 
ज्ञान होगे, जब अध्यास होवे नहीं. और सामान्यरुपकरिंके ज्ञान 
नहीं होगे, तो शी अध्यास होंगे नहीं, यातें अधिष्ठानका विशेषरूप 
करिके अज्ञान ओर सामान्यरुपकरिंके ज्ञान, अध्यासका हेतु है 
इतनी अध्यासकी सामग्री है. इसमें कोई एक नहीं होंबे तो भी 
अध्यासहोवे नहीं जैसे कुछाछ, चक, दंड, मृत्तिका, घटकी सामग्री. 
है कोई एक नहीं होंगे तो घट होंगे नह्षी, तेंसे अध्यास भी सारी- 
सामगीसे होते है ॥ 


।० का] न छे हे [०] हे 
ओर बंपके अध्यासमें एक भी कारण है नहीं, बंध कहू सत्य होगे 


| कप ५. पा + 
तो ताके ज्ञानजन्य सेस्कारते आत्मविषे मिथ्याबंध प्रतीत होपै, 
सो सिद्धान्तम आत्मासे घ्िन्न कोई सत्यवस्तु है नहीं, यतैं सत्य 


 स्तरंग; २.] प्रयोजनसंडन, ( पवपक्ष ) ६ ९४) 


बंधके ज्ञानजन्य सेस्कारका अभाव होंनेंतें आत्माविषे बेधका 
अध्याम बने नहीं ॥ 


तेसे आत्माका ओर बंधका साहश्यभी है नहीं उछटा तम;प्रका 
शकी न्याई विपरीतस्वभाव है, आत्मा पत्यकू है; और बंध पराक्‌ 
है, पत्यक नाम अंतरका है ओर पराकू नाम बाह्यका है; आत्मा 
विपयी है ओर बंध विपय है; जो प्रकाश करनेवाढा होते सो 
. विपयी कहिये है, जाका प्रकाश कारिये सो विषय कहिये हे. 
: अत्यकृविय पराकृका, तथा पराऋविये प्रत्यकृका अध्यास होवे नहीं 
जैसे पुत्नादिकनका, और पृत्रादिकविषे देहका अध्यास होंवे नहीं. 
ओर विपियमें विषयीका, तथा विपसीमें विषयका, अध्य्रास होंवे 
नहीं; जैंसे विषय जो बटादिक विनविषे विषयी दीपकका, 
और दीपकविये घटदिकनका अध्यास होंवे नहीं, तेंसे साहश्यके . 
अभाव होनेंतें पर्यक्विषयी जो आत्मा, ताविषे पराकृविषयरूप 
: बधका अध्यास बने नहीं. प्रत्यकृका और पराकृका विरोध है 
- विपयका ओर विपयीका विरोध है, साह्श्य वहीं. या बपका 
'अध्याम॒ आत्माविे बने नहीं ॥ 

वैसे प्रमाताके दोषका और प्रषाणके दोषका भी अभाव है 
: कहेंतें, प्रमातासे आदिलेके सर्वृश्पंच अध्यासरूप है; सोई बंध है 
यह वेदांतका सिद्धांत है इसरीतिसे बंधके अध्याससे पूर्व भमाता प्रमा 
णका स्वरुप असिद्ध है और ताका दोष भी असिद्ध है. याते बधका 
अध्यास बने नहीं ॥ 


(२६ ) विचारसागर । | द्वितीय- 


और अधिशनका व्शिषरूप करिके अज्ञान भी बने नहीं. काहेंएें 
जो बंधका अधिष्ठान अन्न है, सो स्वयंध्रकाश ज्ञानरुप हे. ता स्वयं 
प्रकाश ज्ञानरुप ऋह्मविषे सूर्यविषे तमकी न्‍्यांई अज्ञान बने नहीं 
जैसे प्रकाशमान सूर्यसे तमका विरोध है. तेसे चेतन्यप्रकाश और 
तमहूप अज्ञानका पररपर विरिध है और अधिष्ठानका 
अज्ञान अंगीकार करे; तोमी बंधका अध्यास बने नहीं काहेंतें 
अत्येतज्ञान्नविषे, तथा अत्यंत ज्ञानविंषे अध्यास होंवे नहीं. किंतु 
विशेषरुपसे अज्ञान ओर सामान्यरुपसे ज्ञानविषे होंगे है. ओर 
बह् सामान्यहपकिशिष भावसे रहित है, निर्विशेष है; यह सिद्धांत 
है. यातें विशेषरूपसे अज्ञात और सामान्यरुपसे ज्ञात; सक्ष 
बने नहीं और अध्यासके लछोभसे बर्माविपे सामान्यवि 
शेषभाव अगीकार करोगे, तो सिद्धांतका त्याग होवेगा इसरीतिंसे 
निविशेष जो प्रकाशरूप बल्ल, ताका व्शिषरूपसे अज्ञाव और 
सामान्यरुपसे ज्ञानका अश्नाव होनेतें ताके विषे अध्यास बने नहीं; 
यातें अह्विषरे बंध अध्यासरूप है. यह कहना बने नहीं, किंतु बंध 
सत्य है. ता सत्यवंधको ज्ञानसे निवृत्तिका असंभव है. यातें 
ज्ञानद्वारा मोक्षरूप प्रयोजन ग्रेथका बने नहीं, और ज्ञानंसे मोक्षका 
प्रतिपादक जो सिद्धांत सरों समीचीन नहीं, किंतु कर्मसे मोक्ष 
होबे है. यह वाता एकभाविकवादककी रीतिसे प्रतिपादन करें हैं 

हर दांहा। 
सत्यवंधकी ज्ञानते, नहीं निवृत्ति संयुक्त ॥ 
नित्य कम संतत करे, भयो चहे जो मुक्त॥ ८ ॥ 


स्तरंगः २. ] प्रयोजनसंडन, ( पृरेपक्ष ) (२७) . 


टीका-एत्यबंपकी ज्ञानसे निवृन्ति माननी, संयुक्तक हिये युक्ति 
संहित नहीं; किंतु अयुक्त है. यांतें जो पृरुष मुक्त हुआ चाहै 
सो सतत कहिये निरंतर नित्य कर्म करे. याका यह अभिप्नाय है-- 

कर्म दो प्रकारका है; एक विहित है और एक निषिद्ध है,प्रुषकी 
प तिके निमित्तजाका स्वरुप वेदने वोधन किया है सो विहित- 
कर्म कहिये है. भर पुरुषकी निवात्ति जासों बोधन करी है सो. 
निपिडकर्म कहिये है. ओर स्वभावार्ेद्ध जो क्रिया हे सो कम 
नहीं, काहेंतें जो बेदने प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिके निमित्त बोधन किया 
है सो कम कहिये है उदासीनाक्रैया कर्म नहीं यांतें दोधकारका 
कम है, तीनप्रकारका नहीं. 

विहितकर्मचारमकारका हैः-एक नित्य हे, और नेमित्तिक है, 
काम्यहै और प्रायश्षित्त है पापनाशके निमित्त विधान किया जो: 
कर्म, सो आयखित्त कहिये है. जैसे प्रमादसे हृत्यके अरहणजन्य 
जो यतीकूं पाप ताके नाशके निमित्त दृव्यका त्याग और तीन 
उपवास हैं. फठके निमित विधान किया जो कमे सो काम्य 
कहिये है; मैंसे वृष्टिकामकूं करी याग है। ओर रवगें कामकू अभिवोत्र 
सोमयागसे आदिलेके हैं. जाकमके नहीं कियेसें पाप होंगे ओर कियेसे 
पण्यपापरूप फल होवे नहीं और सदा जाका विधान नहीं। किंतु, 
किसीनिमितिक ठेके विधान किया होंगे सो कर्म नैमित्तिक कहियें 
है; जैसे ग्रहणभाद है और अवस्थावृद। जाविद आभमपृद् 
वियावद्ध ध्मवृद्ध ज्ञानवृद्ध पुरुषफे आगमवते उत्थानहप कमे' . 
है विद्याशब्दसे शास्नज्ञानका ग्रहण है और ज्ञानशब्दसे अपरोक्षवि- 


(२८ ) विचारंसागर । [ दवितीय- : 
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आयका ग्रहण है. प्व॑पूर्वसे उत्तर उत्तर उत्तम हैं. जाके नहीं क्यिसे 
'पाप होंगे. कियेसे फछ होवे नहीं. और सदा जाका विधान होने. 
तो नित्यकर्म कहिये है; जैसे स्नानसंध्यादिक है इसरीतिसि चारे- 
'प्रकारका विहित, ओर निषिद्ध मिढिके पांचप्रकारका कं है. कर 
. भोक्षकी इच्छावान्‌ काम्य और निषिछिक करे नहीं कहेंगे 
'काम्पकमेसे उत्तमढोककूं जोव है. और निषिद्धसे नौच लोककूं 
'जोब है, यतें दोनोंको त्याग करे. और वित्य कर्म सदा करे 
और नैमित्तिकका जब निमित्त होंगे तव नेमित्तिक भी करे 
'काहेतें, नित्यनेमित्तिक कर्म नहीं करे तो पाप होंवैगा. ता पापसे 
'नीचयोनिकू प्राप्त होवेगा. यातें पापके रोकनेवास्ते नित्यनैमित्तिक- 
'कर्ष करे. नित्यनैमित्तिककर्मका और फल नहीं, यहीफछ है, जो 
'तिनके नहीं करनेसे पाप होते हे सो तिनके करनेसे होते नहीं यह 
अमुभ्षु नित्यनेमित्तिककर्म अवश्य करे ॥ । 

: और जो कदाचित्‌ प्रमादसे निषिकर्म होय जावे ते ताका 
'दोष दूरे करनेकू प्राय्षित्त करे. जो निषिदकर्म नहीं किया होंबे, 
'तो भी जन्मांतरके जो पाप हैं, तिनके दारे करनेवास्ते प्रायाथित्त. 
'कर्म करे, परंतु इतना भेद है-प्रायाथेत्त दो प्रकारका है, एक तो 
असाधारण है, और एक साधारण है. जो कित्ती पापव्शिषके दूरि 
'करनेवास्त शास्रने विधान किया होवे सो असाधारण प्रायश्रित्त 
कहिये है. जैसे पूर्वक्मा उपवास है और सर्वपापक्े दूरे करनेवास्ते 
शास्नने. जो विधान किया कर्म, सो पाधारणप्रायश्ित्त कहिये है,जेसे 


न्‍ है)जंस 
“गास्नान और इंकरके नामउदयारण हैं. इनते आदिलेके ओर भी 


ऑंतरंगः २. ] प्रयोजनखंडन. ( पूर्व॑पक्ष ) (२९ ) 


. जानि लेने, इसरीतिसे दोपकारके भायश्रित्त हैं. जो ज्ञावगाप होवे 
“तो तिस पापका नाशक जो असाधारण प्रायश्ित्त शास्नने बोधन 
किया है, ताकूं करे, ओर जो जन्मांतरके अज्ञातपाप हैं तिनके दारि 
 करनेवास्ते साधारणप्रायथ्ित्त करें, काहेतें, असाधारणप्रायश्वित्तका 
यह स्वभाव है-जा पापका नाश करनेवास्ते शासने जो प्रायश्रित्त 
' विधान किया है सो पाप प्रायश्ित्तसे दारे होगे है. ओर नहीं और 
जन्मान्तरके पापका ऐसा ज्ञान है नहीं. जो कौनसा पाप है. किस 
प्रायश्वित्तसे दूरि होवेगा. यातें साधारणप्रायश्वित्त करे. 
साधारणप्रायश्रित्से सबे पाप ढरे होवें हैं. यथपि गंगा स्नानसे 
. आदविलेके जो साधारणप्रायश्रित्त कहे सो केवल प्रायश्रित्तरूप नहीं 
. किंत काम्यरूप और प्रायश्वत्तरूप हैं. काहेतें “ गंगास्तानसे उत्त- 
. मलोककी प्राप्ति ” शास्तमें कही है. तेसे “ इंश्वरके नाम उच्चारणसे 
- भ्ली उत्तमछोककी प्राप्ति ” कही है. यातें काम्यरूप हैं; ओर पापके 
: नाशक हैं, यातें प्रायश्वित्तरुप हैं, जेसे अश्वमेध अह्महत्यादिक पाप- 
का नाशक है, और स्वगेंकी प्राप्तिरुप फुलका हेतु है, तेसे गेगा“ 
स्तानादिक हैं; केवल प्रायश्रित्त नहीं यातें गंगास्नानादिकोतें 
: उत्तम होंवे है, सो मुमुक्षुकं वांछित है नहीं. तथापि जाक़ो 
-. उत्तमछोककी वांछा है. ताको तो गंगास्नानादिक, पाप नाश 
* करिके उत्तमछोकक प्राप्त करें हैं. जाकों ठोककी कामना 
: नहीं है, ताके केवल पापहाके नाशक हैं, यातें कामनासहित अनु- 
गान किये काम्यरूप प्रायश्वित्त हैं. छोककामनासे बिना अनुष्ठान 
| केवल प्रायश्वित्तरुप हैं, जैसे वेदांतमतमें, संपृर्णकर्म 


[0० ज ६ 


(३० ) विचारसागर । [ द्वितीय- 


सकामपुरुषकूं सैसारके हेतु हैं, ओर निष्कामकूं अंतःकरणकी शुद्धि 
करिके मोक्षके हेतु हैं, ऐसे एकही गंगास्नान तथा ईश्वरका नाम 
उचारण सकामऊू तो काम्यरुप प्रायश्वित्त हे और निष्कामके केवल 
प्रायश्वित्तर॒प हैं. यातें मुमक्षु साथारणभ्ायथ्िच करे. इसरीकिसि ज- 
न्यांतरके संपृणपापका ज्ञानसे विनाही नाश होवे है. 

तैसे जन्मांतरके काम्यकर्म भी मुमुझुके वेध्याके समान हैं; फलके 
हेतु नहीं. काहेंतें जैसे कर्मके अनुष्ठान कालुविषे पुरुषकी इच्छा 
फूलका हेतु वेदांत मतमें अंगीकार करा है, इच्छासहित अनुद्ान 
किये कर्म स्वगोंदि फके हेतु नहीं; यह वेदांतका ति्ध॑तहै. पैसे 
कर्मकी सिद्धिसे अनंतर भी पुरुष की इच्छा फूलका हेतु हे सो पुरु- 
पकी इच्छा जिस काहमें पुरुष मुमुश्ष॒ हुवा तब दूरि होगई यतें ज- 
न्मांतरके काम्यकम भी फलके हेतु नहीं जेसे किसी पुरुषने धनकी 
प्राप्तिकी इच्छाते घनीपुरुषका आराधन किया होंबे, ता नी के 
आराषनसे अनंतर भी जो धतकी इच्छा दूरि होय जावे तो धनकी 
परातिरुप फल होवे नहीं. तैसे जन्मांतरके काम्य कर्मका भी युम॒क्षुता- 
कूं इच्छाके अभावतें फूल होवे नहीं. इसरीतिसे केवल कर्मसे भीक्ष, 
होबे है. 

व्तेमानजन्मविषे काम्य ओ निरषिद किये नहीं, जातैं ऊध्वैलो- 
क अधेलोकरू जावे. जन्मातरके प्रारूध जो निषिझ और काम्प; 
तिनका भोगसे नाश होवे है. नित्य और नेमित्तिक के नहीं करनेंते 
जो पाप होने सो तिनके करनेंते मुमशुकूं होंगे नहीं। और 
जन्मांतरके रचित जो निषिद्ध हैं; तिनका साधारण प्रायश्वित्तस 


दा 


स्तरंगः २. ] अधिकारीसंदन, ( पूर्वप्ष).. (३१) 


नाश हे है, जन्मांतरका सांचेतकाम्य कर्म. मुमृक्षुक॑ इच्छाके. 
_अन्नावते फल देंवे नहीं. यातें मुम॒क्षु नित्यमेमित्तिक ओ! साधारण 
. भ्रयश्चित्तरुप कर्म करें. और वरत्तमानजन्मका ज्ञात निषिदकर्म 
' झब॑ तो असाधारणप्रायथ्ित्त करें. अथवा नित्य और नैमित्ति- 
कही करे. प्रायश्रित्त नहीं करे काहेंतें जो सैंचितनिष्रिद्कम और 
काम्यकर्म, सो मुमुक्षके नाश होय जायें हैं जेसे ज्ञानवाजके 
. संचितकर्मका वेदांतमतमें अंगीकार किया है. पैसे निषिछिकाम्य- 
: त्यागकरिके नित्यनेमित्तिक कमेविपे वच्रभान जे मुमुक्ष ताके 
संचितकर्मका वाश होंवे है. अथवा संचित जो काम्य और निषिद्द 
सो सारे मिलिके एक जन्मका आरंम करें हैं. यातें मुमक्षुकु एक 
जन्म और होंवे है. अथवा योगीके कायव्यूहकी न्‍्याई, एक 
ही कार्लवेंप सरेिसंचित अनंतशरीरोंका आरंभ करे है; तिन तें 
मुमुक्ष उत्तरजन्मविपे सबेका फू भोग लैबे है. अथवा नित्य 
और नेमित्तिककर्मके अनुश्ठनंते जो केश होते है, सो जन्मांतरके 
संयितनिषिदकर्मका . फछ है. या जन्मांतरका संचितनिषिद्ध 
और जन्मका आरंभ करे नहीं. काम्य जो संचित हे सो एकजन्य 
अथवा एककालमें; अन॑तशरीरोंका आरंभ करे हे यातें मुमुक्षुक्‌ . 
उत्तरजन्मविष दुःखका छेशगी होंगे नहीं केवछ सुखका भोग 
हो है. काहेंतें, जन्मांतरके संचित जो विहितकर्ग हैं, तिनतें 
शरीर हुवा है, ओर संचित निषिद्ध है सो तित्यनैमित्तिकके 
अनुष्टानके छेशतैं पवेजन्म विषे भोगि लिये. इसरीतिसि प्रायथ्रित्तसे 
बिना केवछ नित्य और नेमित्तिककर्मके अनुशनतें मोक्ष होंवे है. 


(३२) विचारसागर । [ द्वितीय- 


यातैं नेमित्तिक कर्मके समय नेमित्तिक अनुष्ठान करे और नित्यकम 
सतत अनशन करे. या मतक शास्रमें एकशविकवाद कहें हैं 


यातें की बंधकी निवत्ति ज्ञानद्वारा ग्रेथका प्रयोजन नहीं काहेंतें, 
जो वस्तु औरसे होंवे नहीं. सो मुख्यप्रयोजन होवे है, जेसे रुपका 
ज्ञान नेत्रविना औरसे होवे नहीं. सो रुपज्ञान नेत्रका प्रयोजन है 
और बंधकी निवृत्ति मंथसे बिना क्रम ते होंवे है. यातें बंधकी 
निवृत्ति गरथका प्रयोजन नहीं. इसरीतिसे गंथके अधिकारी, विषय, 
प्रयोजन बनें नहीं 


अधिकारी आदिके अभावसे संबंध भी बनें नहीं काहेंते, विषय 
के अभ्नावत ग्रेथका और विपयका प्रतिपाय प्रतिपादक भावसंबंध बने 
नहीं. आवकारी ओर फूलके अभावतें, तिनका प्राप्यप्रापकाव- 
संबंध बने नहीं. अधिकारीके अभ्ावतें ताका और विचारका कर्त 
करेव्यभावसंबंध बने नहीं. ज्ञानकूं निष्फता होनेतें भंथका और 
.ज्ञानका जन्यजनकभावसंबंध बने नहीं. सफलवस्तु जन्य होंगे 
है. पृवे कही रीतिसे ज्ञान सफल है नहीं और ज्ञानके स्वरूपका भी 
अभ्नाव है. यातें भी ज्ञाकका और ग्ंथका संबंध बने नहीं. काहेंगैं, 
जीवनलके अभेद निश्चयका नाम सिद्धांतमें ज्ञान है सो अभेद 
निश्चय बने नहीं. काहेंतें जीवबह्नका अभ्रेद है नहीं. यह वार्ता 
विषयके निराकरणमें पूवे प्रतिपादन करी है. यातें अभेदनिश्चयरूप 


ज्ञान बने नहीं इसरीतिसे अधिकारी आदिक अनुबंधनके अभावतें 
ग्रेथका आरंभ बने नहीं ॥ 


श 


स्तरंगः २.] अभिकारीमंडन, ( पंवपक्षीक्रम्तें उत्तर ) ( ३३ ) 


अथ एवपदक्रिमत उत्तर 


पृव॑पक्षीनि प्रथम कह्मा “ जो मोक्षकी इच्छा काहूक॑ बने नहीं 
- कहेंतें, मोश्नविपे दो अंश हैं-एक तो कारण सहित जगतकी निवृत्ति 
मोक्षका अंश है; और दूसरा बह्की प्रापिहुप है. तिनविषे कारण 
सहित जगवकी निवृत्तिरुप मीक्षके प्रथम अंशकी इच्छा काहूकू है 
नहीं, किंतु तीनप्रकारके दुःखकी निवृत्तिकी इच्छा सर्वपुरुषनकूं है. 
सो दुःखकी निवृत्ति अपने अपने उपायों तें होय जावे है. यापैं 
मृलसहित जगत्‌की 'निवत्तिकी इच्छावाढा मुमुक्षु अधिकारी बने 
नहीं ताका- . 


समाधान प्रथम कहें हैं-दोहा | 


मूलसहितजगहानिबिन, द्वै न त्रिविधदुखध्वंस ॥ 
याते जन चाहत सकल, प्रथम मोक्षकों अंस ॥ ९॥ 


टीका-मूल कहिये जगवको कारण जो अज्ञान, और जगत्‌- 
के नाशविना तीनप्रकारके दुःखका और उपायों तें ध्वंस कहिये नाश 
होंवे नहीं, ओर मूलअवियाके नाशतें सर्वदुश्ष ओर दुश्खके कारण - 
'शेगादिक, और रोगादिकोंके आश्रय शरीरादिकीका नाश होवै हे 
 यातें तिविध दुःखके नाशके निमिच कारणसहिंत जगतकी निव- 
त्तिरुप मोक्षके प्रथम अंशकं सकलपृरुष चाहें हैं. तालर्य यहुहे। जों 
सर्वे औषध आंदिक उपाय करनेविषे संगर्थ हैं तिनके भी दुःख नियम 
पक 


(६४): विचासागर। [ द्ितीय- 


करे दूरे होतें नहीं. काहू पुरुषके रोगादिजन्य दुःख ओपधादिक 
उपायों मैं नाश होयें हैं, और काहूके दुःखका औपधादिक उपायों. 
ते नाश हो नहीं यों औषधादिक उपायों तें रोगादिजन्य दुःसकी 
नियम करके निव॒त्ति होंगे नहीं जाके ओपषधादिक उपायोंतें दुःखकी 
नि हो हैं, ताकोभी दुःसकी उत्पत्ति फेरि होवे है, यातें ओ- 
पध॑आदिक उपायों तैं दुःखकी अत्यंत निवृत्ति होंवे नहीं जाकी 
निवत्ति हुई है; ताकी फेरि उलत्ति नहीं होंगे सो अत्येतनिवृत्ति कहि- 
ये है. ओषधादिक उपायों तें दुःखकी निवृत्ति नियमकारके होते नहीं 
और निव॒त्त जो दुःख, वाकी फेरि भी उत्पत्ति होवे है यातें अत्यंत 
_ जिृत्ति भी तिन उपायों तें होवे नहीं. और दःखके सकछसाधनका 
नाश होंवे,, तो सकलदुःखकी नियम कारके विवृत्ति होवे. और . 
दुश्खके साधनका नाश हुयेंते फेरि दुःख होने नहीं. यातें दुःसकी 
निवृत्तिकें ,निमित्त दुःखके साधनकी लिवृत्तिकी इच्छा सबके 
.” से इुंःखका साधन अज्ञान- और ताका काये प्रपंच हें. यह 
वादों छोंद्ोग्ययपनिषद्म भूमविधाविषे प्ंसिद है. तहां यह -प्रसंग 
हम 338 हक पास नारद प्राप्त हुये. और नारदने 
कहां-है भगवन्‌ ] जो . आलज्ञानी पुरुष है, ताकूं शोक नहीं. 
हेदे है. और में शोकसहित हूं, ये मैं अज्ञानी है मेरे शा 
उपदेश करों; जाते मेरा अज्ञान दूरे होगे. ” तब सनत्कुमारने 
नाखऊकूं कहा कि, / हे नारद ! भूमा शोकरहित है, सुखरुप हे.और 


. स्तरंगः२.] अपिकारीमंडन, ( पूर्वपक्षीकर्मों उत्त ) (३५ ) 


भूमसे भिन्न सकल तुच्छ हैं; और दुःखका साधन हैं.” भूमा 
नाम मह्नका है. इसरीतिसे कि, बहसे भिन्न जो वस्तु, सो सकल- 
दुःखके साधन कहे हैं. अज्ञान और ताका कार्य बह्मसे भिन्न है, 
यातें दुःखका साधन है, ताकी निवत्ति हुयेसें सवेदुःखकी नियम- 
: कारेंके अत्यंतनिवृत्ति बने है. यातें सकलदुःखकी निवत्तिके निमित् 
-अज्ञानसहित प्रपंचकी निवृत्तिरुपमोक्षके प्रथमअंशकी चाह बने है 
. ओर जे पूर्वपक्षीने कह्मा“जा वस्तुका अनुभव किया होंवे, 
'ताकी प्रातिकी इच्छा होंवे है, अह्मका अनुभव काहने किया है 
नहीं यर्ति अक्षकी प्रामिरुप मोक्षके द्वितीयअशकी इच्छा काहूकूं 
होगे नहीं हर ११ ्‌ श 
ताका समाधान करें हैं.-दोहा। 

किय अनुभव सुखकी सबहि, ब्रह्मसुन्यो सुखरूप॥ . 
: ब्रह्नग्राप्ति या हेतुतें, चहत विवेकीम्रप ॥ ३० ॥ 

टीका-सर्वपुरुषने सुखका अनुभव किया है, यातें सुखकी 
इच्छा सर्वकूं है, और “ अह्म नित्य छुखरूप है, ऐसा सच्छा्रमें 
माना है, यातें विंगेकी भूष कहिये उत्तर विवेकी सुखरुप भल्की 
प्रापिकूं चाहें हैं॥ १० ॥ । 
.. :... ॒ दोहा। 

वल्सुखसब जन चरहें; नहीं विषयकी चाह॥ 

ह विकार यातें बने; हे छ विविकी नाह.॥ 33॥ 
.. टीका-पूतते कह्म जो “सर्वपरुष विषयजन्य सुख चाह हैं; सो 


(१६ ) विचारसागर । [ द्वितीय॑- 


विषयजन्य सुख मोश्षविरे भराप्त होते नहीं, किंतु जगतमें प्राप्त 
होवे है, यातें मोक्षकी इच्छावान्‌ अधिकारीके अभावर्ते अथका 
आरंभ निष्फल है. ” ताकूं यह पूछें हैं।-जो कोई मुमृक्ष॒ नहीं है 
अथवा मुमुक्ष॒ तो है, परंतु विनकी ग्रंथविषे प्रवृत्ति होवे नहीं, जो 
ऐसे कहैः-' मुमुक्षु नहीं है” सो बनें नहीं. काहेंतें, स्वपुरुष 
सर्व दुःखका नाश, और नित्यसुखकी प्राधिचहें हैं, सो स्वदुःखका 
नाश और सुखकी प्राधिरुप मोक्ष है, यातें रवेपुरुष मुमुक्षु हैं 

और क्या जो “विषयजन्यसुख चाहें हैं,” सो नहीं किंतु सुख 
मात्र चाहें हैं. सुख विषयसे होंगे, अथवा विषय विना होंवे, जो 
विषयजन्य सुसकूंही चाहें, तो सुषुत्िके सुखकी इच्छा नहीं होनी 
: चाहिये. सुषुप्तित्त सुख विषयजन्य हैं नहीं, यातें 
सुखमात्रकूं चाहें हैं, केवल विषयजन्यकुंहा नहीं; उछण आत्म- 
सुखको चाहें हैं, विषयजन्यकूं नहीं चाहें हैं, काहेंतें, स्ेपुरुषोंकों 
न्‍्यून अथवा अधिक विषयसुस प्राप्त भी है, परंतु ऐसी इच्छा 
सदा रहे है/-हमारेकें ऐसा सुख प्राप्त होे, जा सुखका 
नाश कमी होते नहीं . ऐसा सुख आत्मस्वरूप मोक्ष है, यातें 
सवे पुरुष मुमुक्षु हैं, “कोउ मुमुक्षु नहीं” ऐसा कहना 
चने नहीं 


और जो ऐसे कहे, “ मुमुक्ष॒ तो हैं परंतु अंथमें प्रवृत्ति होंगे 
नहीं, यातें भेथका आरंभ निष्फछ है ” ताकूं यह पूछें हैं-मंथ 
मोक्षका साधन नहीं है ! यातें ग्रंथविषे प्रवृत्ति नहों होबे अथवा 
गंथसे और भी कोई साधन है, जाके विषे प्रवृत्ति होनेंतें ग्रेथविषे 


स्तरंग: २. ] अधिकारीमंडन. ( पूव॑पक्षीकमतें ) उत्तर ( ३७ ) 


प्रवृत्ति होगे नहीं. अथवा जिन शमादिकों तैं ग्रंथमें अधिकार. 
कहा सो शमादिमान्‌ ज्ञानके योग्य कोई अधिकारी नहीं है, यातें 
मेथमें प्रवृत्ति होने नहीं ) जो ऐसे कहे-“अंथ मोक्षका साधन नहीं” 
सो वातों बने नहीं. काहेंतें मोक्ष ज्ञानें नियम करिके होंवे 
है; यह वेदका सिद्धांत है. सो ज्ञान भवणसे होते है. 

श्रवण दोपकारका है-एक तो वेदांतवाक्यका और ओ्रोत्र का- 
संयोगरूप है, और दूसरा वेदांतवाक्यका विचाररूप है. ज्ञानका हेतु 
प्रथम श्रवण है; दूसरा नहीं, काहेतें, शब्दजन्य ज्ञानविंषे ईंह्वियके 
साथ शब्दका संयोगही सर्वेत्न हेतु है. यातें वेदांतवाक्यका और 
ओत्रका संयोगरुप श्रवण अद्नज्ञान का हेतु है अवांतरवाक्यका 
अवण परोक्षज्ञानका हेतु है. और महावाक्यका अंवण अपरोक्ष 
ज्ञानका हेतु है. यह वार्ता पूर्व प्रतिपादन करी है. जाको ज्ञान 
हुवे तें भी असंभावना ओर विपरीत भावना हेवे, सो दसरा भ्वण 
ओर मनन निदिध्यासन करे. वेदांतवाक््यका विचाररूप जो भवण, 
तासू वेदांतवाक्यविंपें असंभावना दरि होवें है. वेदांतवाक्य अंझके 
प्रतिपादक हैं. अथवा और अथके प्रतिपादक हैं ! ऐसा सेशय . 
बेदांतवाक्यकी असंभावना है, सो तिनके विचारसे दूरि होंवे है 
और मननसे प्रमेषकी असंभावना दूरे होगे है. जीवबल्की एकता 
बेदांतका प्रमेप काहिये है. सो एकता सत्य है। अथवा जीवजल्का _ 
भेद सत्य है ! ऐसा जो संशय; सो प्रमेयकी असंभावना कहिये है, 
सो मननसे दंरि होंगे है. विपरीत भावना निदिध्यासनर्तें दूर 
होगे है. इसरीतिति प्रथ्म अ्वण और मनन तो ज्ञानहांरा 


( १८ ) विचारसागर । [ द्वितीय- 
मोक्षका हेतु हैं, और विचारूप भ्वण, और निदिध्यासतन, ये अ- 


है ७५ 


संभावना और विपरीतभावनाकी निवृत्तिद्वारा मोक्षके हेतु हैं. वेद 
ताम उर्पनिषद्का है सो यथि या ग्रंथरें मिन्न है, तथापि तिनके 
समान अधथवाले भाषावाक्य या प्ैथ में हैं. तिनके अवर्णतें भी 
ज्ञान होगे है यह वार्ता आगे प्रतिपादन करें गे. इसरीतिसे ज्ञानद्वारा 
भंथ मोक्षका हेतु है. और विचाररूप मननहप यह ग्रंथ है योते 
असभावनादोषकी निवृत्तिद्वारा मोक्षका हेतु है; यातें “ बंथसे मोक्ष 
होवे नहीं; ” यह केवठ हठमात्र है... 

' और जो ऐसे कहे“ अंथसे मोक्ष तो होंपे है,, परंतु और साध- 
नंसे भी मोक्ष होगे है, यातें गंथका आरंभ निष्फठ है. ताकूं यह 
के और साधन कौन है, जातें मोक्ष होंगे हैं ! जो ऐसे. 

-उपंनिषद्‌ सूच्रभाष्य से आदिलेके संस्कत ग्रथ जीवबह्नकी 
एकताके प्रतिपादक बहुत हैं, तिनसे भी ज्ञानद्वारा मोक्ष होवे है 
याका भिन्न अधिकारी नहीं. याते यह ग्रंथ निष्फठ है ” सो 
बातों य्यपि सत्य है; तथापि तिनका अर्थ ग्रहण करनेविषि जाकी 
बुद्धि समर्थ नहीं है, ऐसा जो मुयुक्ष॒, ताको तिनसे ज्ञान होंगे नहीं, 
यूतें मंदबुद्धि मुम॒क्षुकी तिनविषे प्रवृत्ति होंगे नहीं; या मंथ विषेष्ी 
प्रवृत्ति होवेगी. रा 
। और जो ऐसे कहे “ अंथे मोक्ष भी होगे है, और संस्कत- 
अथनतत मंदबुद्धिकं बोध भी को और मुमुक्षु मी है तौ भी 
20 5 नहीं. काहेतें, जो विवेक वेराग्य. शमादिमान 

 दुल्भ है. यातें आपणेविषे साधनका अभाव 


... स्तरंगः २: ] अधिकार्रामंडन ( पूर्व॑पक्षीकमतं उत्तर ) (३९ ) 


दोखिके ग्रेथमें प्रवृत्ति होगे नहीं. ” | ताकूं यह पूछें. हैं--बहुत॑ 
अधिकारी नहीं ! अथवा कोई भी नहीं जो ऐसे कहै-“ बहुत 
अधिकारी नहीं ” सो तो हमभी अंगीकार करें हैं. ओर जो ऐसे 
. कहे- कोई भी ज्ञानके योग्य अधिकारी नहीं ,, सो वार्ता बने 
नहीं कहते, अंतःकरणविषे तीनदोष हैं-एक मर है ओर विश्लेष 
. है, और स्वरूपका आवरण है। मल नाम पापका है. विशेष नाम 
चंचलछवाका है और आवरण नाम अज्ञानका है शुभकमतें 
मलदोप दूरि होंगे है और उपासनातें विशेषदोष दूरे होंगे है 
ज्ञानवैं आवरणदोप दूर होगे है. जिनके अंतःकरणविपि मठ और 
विश्ेषदाप हैं, सो अधिकारी नहीं भी हैं. परंतु: इसजन्मविषे 
अथवा पूव॑जन्मविषि शुभकर्म, ओर उपास्तनांके अनुझनतें 45३ जिनके 
मल ओर क्शिपदोष नाश हुवे हैं. ऐसे ज्ञानयोग्य अधिकारी हैं 
तिनकी मंथमें प्रवृत्ति बने है. न 
- और जो ऐसे पूर्व कह्मा “/ सेकूं विषयसुखमें अलंबुद्धि 
' है. नित्यसुसके कोई चाहै नहीं. ”-सो बने नहीं. कहेंपे 
चारिप्रकारके पुरुष हैं-पामर, विषयी, जिज्ञासु, मृक्त.: इस 
- लोकके निषिद्ध और विहित भोगनविषे आसक्त जो शास्रस्स्का 
ररहित पुरुष सो पामर कहिये है. शाखके अनुस्तार विषयनकूँ 
-शेंगता हुवा परछोकके अथवा इसलोकके भोगनके निमित्त जो 
कर्म करे सो विषयी कहिये हे. 2 बा ओ 82 
. और ऐसा पुरुष 'जिज्ञासु कहिये है-जो पुरुषकूं उत्तम 
. सुस्कारते सच्छान्षका श्रवणहीवे, ता उत्तमकूं ऐसा विवेक होंगे 
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है; -पिषयछुस अनित्य है. जितनाकाल विपयसुस हेते है, तब 
भी कोई दुश्स अवश्य रहै है. और परिणाममें विनाशी सुस- 
दुःसका हेतु है; और वत्त॑मानकालमें भी नाशके भयवें दुःखका हेतु 
है, इसरीत्सि विषयसुख दुःखरें असाहुआ है। या ढुःखरुप है. 
और दुःखकी विवृत्ति लोकिक उपायतें होंगे नहीं काहे वें, जो. 
उपाय करें हैं, तिनके भी सारे दुःख निवृत्त होगें नहीं, और निवृत्त 
हुवे भी फेरि होवें हैं, और जितनेकाछ शरीर है, तबपयेत ,हुश्स- 
की निवृत्ति संभव भी नहीं, काहेतें, जो शरीर हैं, सो सारे पुण्य 
और पापसे होंवें हैं, मनुष्यश्रीर तो मिश्रितकमेका फल प्रसिद्ध 
है, और देवशरीर भी मिश्रित कर्मकाही फल है, जो केवल 
पृण्यका फल देवशरीर होंगे, तो अपनेसे अधिक अन्यदेवकी 
विभूति देखिके जो देवनऊूं ताप होवे है, सों नहीं हुवा चाहिये. 
सूबे देवनम प्रधान जो इंद्र ताकूं भी अनेक देत्यदानवके भयजन्य 
दुःख शास्तमें कहे हैं. जो देवशरीर क्रेवलपुण्यकाही फल होंवे, 
तो देवनकू दुःख नहीं हुवा चाहिये. यतें देवशरीर भी पृण्य 
पाप दोनोंका फल है. और जो शुतिमें कहाहै-/ देवता 
परापरहित हैं। ” ताका यह अमिष्राय है।-कर्मका अ- 
पिकार केवल मनुष्यशरीरमें है, और में नहीं. यातें देवशरीरमें 
था जो शुभ अथवा अशुत्त, तिनका फल देवनकूं होवे 
गहीं. और देवशरीरमें पूववशरीरतें किया जो शुभ और अशुभ, 
तिनका फेल तो देवशरीरमें भी होवेंहे. इसरीतिसे देवशरीर मिश्रित - 
कमेका फूल है. | ५ 
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और तिर्षक्‌ पशु पक्षीका शरीर भी मिश्रितकममंका फल है 
कहेंतें, जो तिनक प्रसिद्ध दुःख है सो तो पापका फल है, औरें मैथु- 
नादिकनका सख है, पृण्यका फूल है, उदरसे जो गमन करे, सो 
तियक्‌ कहिये है. पक्षतें गमन करे, सो पक्षी कहिये है. चार पाद 
से गमन करे सो पशु कहिये है. कहूँ पशु पक्षी भी तियंकूही 
कहिये हैं. इसरीतिसे सवे शरीर पृण्य ओर पापसे रचित हैं कोई 
शरीर तो न्‍्यनपाप और अधिकपुण्यतें रचित-है, जैसे देवशरीर हे. 
अपने अपने जो पृण्य हैं, तिनहीत सं देवन॑विषे पाप न्यूनह. यतें 
न्यूनपाप अधिकपृण्यतैं रचित देवशरीर कहिये है. या अभिभ्नायतेही 
शास्तमें केवछ पृण्यका फूल देवशरीर कहा है; यतें विरोध नहीं 
जैसे बहुतत्राह्मणोंसे बाल्मणमाम कहिये है; वेंसे अधिकपुण्यका फल 
होने दें देवशरीर केवल ,ण्यका फल कहिये है. परंतु केवल पृण्यका 
फूल नहीं. 

तियेक्‌ पशु पक्षीका शरीर अधिकपाप न्यनपृण्यसे रचित. हे. 
जो उत्तममनुष्य हैं, तिनकी देवनके समान रीति है. और नीचनकी 
सपोदिकनके समान है. इसरीतिसि सवेशरीर पृण्यपाप रचित हें: 
और पापका फूल :ख है; या शरीर रहे तबपर्यंत दुःखकी निवृत्ति 
होंवे नहीं. सो शरीर, धरम और अधर्मका फूल है. तिनकी निवृत्ति 
- बिना शरीरकी निवृत्ति होंगे नहीं. काहेंतें, वतमानशरीर दरि हुयेसे 
भी पुण्यपापतें और शेरीर होंवेगा. यातं पुण्य पापकी निवृर्त्तिबिना 
श्रीरकी निवृत्ति होवे नहीं; सो पृण्य पाप रागद्रेषके नाशबिना दर 
होवे नहीं; कहेंतें वर्तमानपृण्यपापके भोगसे निवृत्ति हुयेसे भी राग- 
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द्वेष और ते पृण्यपापं होगें गे. यातें रागंद्रेषकी विवृत्तिबिना पुण्य 
पाप दूरे होवें नहीं. सो राग देष अनुकूछज्ञान और अतिकूलज्ञा.. 
नस होतें हैं; जाविषे अनुकठज्ञान होंगे; ताविषे राग होवे है; ओर 
जाविष प्रतिक्लक्षान होंगे; ताविषे देष होवे है यातें अनुकूलक्ञान 
और प्रतिक्लेज्ञानकी निवृत्तिबिना रागदेषकी निदृत्ति होवे नहीं. सो 
अनुकूलकज्ञान और प्रतिकरज्ञान भेद्ज्ञानसे होंगे है. काहेंतें जा व-- 

स्तुको अपने स्वरुपते भिन्न जानें, ताकेविंषे अनुकूलज्ञान अथवा- 

प्रतिकूलज्ञान होगे है. अपने स्वरूपमें अनुकूछज्ञान और अतिकूछ-” 
ज्ञान होंगे नहीं सुखके साधनका नाम अनुकूल है, आर दुः्ख॑ 
के साधनका नाम प्रतिकूल है. अपना स्वरूप सुखका 
अथवा दुध्खका साधन नहीं. यर्यपि सुखरूप है तथापि 
सुखका साधन नहीं. यातें रवरूपसें मिन्न जोवस्तु जानी है, तावि 
पे अनुकलज्ञान और प्रतिकूलज्ञान होवेहे, इसरीतिस पदार्थनविषे 
अपनेसे जो भेदज्ञान, सो अनुकूछक्ञान और प्रतिकूलज्ञानका हेतु 
वा भेरज्ञानकी निवृत्तिबेना अनुकूलज्ञान प्रतिकृलज्ञानदी 
निवृत्ति होवे नहीं. सो भेदज्ञान अवियाजन्य है काहेंतें, संपूर्णपप॑च 
और ताका ज्ञान स्वरुपके अज्ञानकाठमें है; यह संपर्ण वेद अरु 
शाह्षका दँढोरा है. इसरीतिसे संपृर्णदु:खका हेतु स्वरूपका अज्ञान.. 
! सी रवरुपका अज्ञान, स्वरुपज्ञानबिना दूरे होंगे नहीं. करहिंतें- 
जा बसतुका अज्ञान होंगे, सो ताके ज्ञानसे दूरि होंगे है, जैसे रज्जुका 
340 दूरिहोवे है,ओरते नहीं.बातें रपरुपका ज्ञानही 
दर द्वारा दुःखकी निवृत्तिका हेतु हे. और स्वरुपज्ञानस: 
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ऋहमकी प्राति हावे है. सो वन्च नित्यहे ओर आनंदस्वरुप है। 
दुःखसंबधसे रहित है. यातैं स्वरुपज्ञानस निय और दुःखके 
संबंधसे रहित, जे! वह, स्वरूप आनंद ताकी भ्रात्ति भी होवे है 
इसरीतिंसे दुःखकी निवुत्ति और परमानंद्की भराप्रिका हेतु 
स्वरुपज्ञान है. यातें स्वरूप जाननेकूं योग्य है. ऐसा जाके विवेक 
होगे, सो जिज्ञासु कहिये है. स्थूछ सूक्ष्ष कारण शरीरतें भिन्न. 
जो अपना स्वरूप, ताका अह्मरूप कारके अपरोक्षज्ञान जाक॑ होवे। 
सो मुक्त कहिये है. हे 

: इस्तरीतिंसे चारिप्रकारंके पुरुष हैं तिवविषे पामर ओर विष- 
यीक तो यथपि विषय सुसमेंही अलंबुद्धि है; और किंसी विषयीक 
परसुखकी इच्छाभी होगे; तब भी ताके जो उपाय नहीं हैं 
तिनमें उपायबुद्धि कारके प्रवृत्त होंगे है. काहेंतें उपायका ज्ञान 
सत्मृंग और सच्छात्के श्वणं होगे है; सो ताके है नहीं यारतें 
पामर और विषणीकी सुखप्रातिके निमित्त ्ेथमें प्रवृत्ति होवे नहीं 
दुःखकी निद्ृत्तिके निमित्त भी दोनों अन्यउपायनमें परत होवें 
है, ताके निमित्त भी अंथरमें प्रद्ति होंगे नहीं यातें विषषी और 
पामरकी मंथमें प्रवृत्ति होवे नहीं. और गुक्तकी प्रवृत्ति भी होंवे 
नहीं काहेंगें ज्ञानवांन्‌ मुक्त कहिये है. सो ज्ञानी कतक॒स है ताकूं 
कुछ कर्तव्य नहीं यह वार्ता आगे भतिपादन करेंगे और छीला- 
करिके मुक्त प्रवृत्त होवे, तो भी मुक्तकू मंथमे परवृततिसे कोई प्रयो- 
जन सिद्ध होंगे नहीं याते मक्तके निमिच्त भी बंथ नहीं. तथापि 
जिज्ञासु जो पुरुष है; ताकूं विषयसुसमें अलंबुद्धि होवे नहीं. किंतु: 


99 विचारसागर । [ द्वितीय- 


परम सुखकी ताकूं इच्छा है; और ढुःखकी अत्यंत करिके निवृत्ति 
की इच्छा है, सो परमसुखकी प्रात्ति ओर दुःखकी अत्यंत निवृर््ति, 
ज्ञानसे बिना होंवे नहीं. ऐसा जाक॑ सत्संगसे विवेक है; ताकी- 
मंथमें प्रवृत्ति बने है. इसरीतिते मोक्षकी इच्छावान्‌ आभिकारी 
बने है ॥ 
दोहा । 
साक्षी ब्रह्म स्वहूप इक, नहीं भेदकी गंध । 
शग द्वेष मतिके चरम, तामें मानत अंध ॥ १२ ॥ 


टीका-पूवे क्या जो “ जीव रागादिक क्लेशसहित है; और 
जल्न छेशरहित है.यातें जीवबह्मकी एकता ग्रंथका विषय बने नहीं” 
यह वातों यर्यपि सत्य है, तथापि राग्डेब्सें रहित जे साक्षी है! 
ताकी चक्से एकता बने है. ओर जा पूवे क्या “ कत्तोभोक्तासे 
मिन्न साक्षी वेध्यापुत्रके समान असत्‌ है ” सो बनें नहीं. काहेंतें 
करत्तो भोक्ता जो संसारी, ताके व्शिषभागका नाम साक्षी है. जो 
साक्षीका निषेध करें. तो संसारीके विशेषभागका निषेष होंगेतें, 
कत्तो भोक्ता जे संसारी, ताकाही निषेध होंबेगा. एकहदी चेतनके 
विषे साक्षीमावकी अंत/करण उपाधि है.और कर्त्ता भोक्तापनेका 
विशेषण है. विशेषणसहित विशिष्ट कहिये है. उपाधिवाला उपहित 
कहिये हे. जो वस्तु जिंतने देशमें आप होंवे, उसदेशमें स्थित वस्तु 
क्‌ जनावे, और आप पृथक्‌ रहे, सो उपाधि कहिये है. जैसे नेया- 
यिक मतमें कणेगोलकबृत्ति आकाश क्रोत्र कहिये है सो कर्णगोलक 


: स्तरंग २. ] विपियमंडन. ( पूव॑पक्षीकंमें उत्त ) (४५) 


श्रोत्रकी उपाधि है. कहेंतें सो कणगोलक जितने देशमें आप है 
उतने देशमें स्थित आकाश भोत्ररूप करिके जनावे है, 
आप पृथक्‌ रहे है. यातें कर्णगोलक शोत्रकी उपाधि हे तैसे - 
अंतः्करण भी जितने देशमें आप है, उतने देशमें स्थित चेत- 
नकू साक्षी संज्ञा करेंके जनावे है, आप पृथक रहे है.यातें अंतः 
करण साक्षीकी उपाधि है. यातें यह अर्थ सिद्ध हुवा-अंतःकरण- 
विंषे वृत्ति जो चेतन मात्र सो साक्षी कहिये हे. 

अपनेसहित बस्तुकूं जो जनावे, सो व्शिषण कहिये हे जेंसे 
“कंडलवाला पुरुष आया है” या स्थानमें पुरुषका कुंडल विशेषण 
है. कहेतें. अपनेसहित पुरुषका आगमन कुंडल जनावे है, यादें 
विशेषण है “नीलरूपवान घटकूं में देखूं है” या स्थानमेंगी नील- 
. रूप घटका विशेषण हे तेंसे अंतःकरणभी कत्तों भोक्ता जो जीव- 
चेतन, ताका विशेषण है. काहेंतें, अंतःकरणसहित चेतनकूं कत्तो- 
भोक्तारुपकरिके अंतःकरण जनावे है. यातें संसारीका अंतःकरण- 
विशेषण है. यातें यह. सिद्ध हुवा-अंतःकरणविषे वृत्ति. चेतन 
और अंतःकरंण, संसारी कहिये हैं. या अर्थकूं क्त्तारसे 
आगे कहेंगे 

रागद्रेषादिक केश संसारीविषे हैं, ओर साक्षीविषे नहीं. सेसा- 
रीका.भी जो विशेषण अंतःकरंण है, ताके विषे हैं ओर विशेष्य 
जो चैतन्य, ताके विषे नहीं. काहेतें, संसारीविषे विशेष्य जो चेत- 
'न्यूभाग,ताका साक्षीसे भेद नहीं:करहेंवें,एकही -चेतन्य - अंतःकरण- 
सहित संसारी हे भोर अंतःकरणभागंत्यागिक साक्षी कहिये हे 


(४६)... विचारसागर। . [ द्वितीय- 


हें साक्षीका और संसारीके विशेष्यमागका भेद नहीं. जो 
.विशेष्यभागमें छेश अंगीकार करें, तब साक्षीमें भी अंगीकार 
'करने होवैंगे. और “साक्षी सर्वहरेशेरहित है” यह वेदका सिद्धांत है. 
यूतैं संसारीके विशेष्यभागमे केश नहीं किंतु विशेषणमात्र अंतःक- 
रणमें है. इस अमिभ्ायतें दाहक तृतीयपादमं रागद्रेष बुद्धिकि धर्म 
कहे, और जीवके नहीं कहे, इसरीतिसे अंतःकरणविशिष्टकी 
बहयसे एकता नहीं भी बने, परंतु अंतःकरणउपहित जो साक्षी 
'ताकी बह्से एकता बने हे. ् 
और जो पूवे कह्मा. “साक्षी नाना हैं, और बह्ल एक है, यातें 
नानासाक्षीकी एकबल्मसे एकता बने नहीं. ओर जो व्यापक एक- 
आहतैं साक्षीका अभेद अंगीकार करोंगे, तो साक्षी भी सर्वेशरीरमें 
व्यापक एकह्दी होवेगा. यातें संवेशरीरके सुख दुःख भान हुए 
चाहिये” से शंका बने नहीं, काहेंतें, यथ्पि इश्वरसाक्षी एक है,ओर 
जीवसाक्षी नाना हैं, ओर परिच्छिन्न हैं, तोभी व्यापक बह्से भिन्न 
नहीं. जेंसे घणकाश नाना हैं, और पारिच्छिन्न हैं, तो भी महाका- 
शर्ते मिन्न नहीं, किंतु महाकाशरूपही घटाकाश है. तैंसे नाना जो 
प्रिच्छिन्नसाक्षी, सो भी बह्नरुपही हैं. ह 
और जो पूर्व क्या, “सुखदुःख अंतःकरणकी वृत्तिके विषय 
जहीं” सो असंगत है काहेंतेंसो यथपि सुख दुःख साक्षी भारंय है,सो 
साक्षी नाना हैं, तथापि जब अंतःकरणका परिणाम सुखरुप वा 
दुश्सरुप होते, ताही समय अंतःकरंणकी ज्ञानरुप वृत्ति सुसदुशखकूं 
विषय करनेवाली होदे है. ता वृत्तिमें आरूढ साक्षी तिनकूं प्रकारे 


स्त्रंग;रं, | विषयभेडन, ( पर्वशश्षीकमतें उत्त -:(४७ ) 


है. इसरीतिसे ग्ंथकारोंने सुखदुःख साक्षी के विषय केहे हैं 
: वृत्तिविना केवलसाक्षीके विषय नहीं. या स्थानमें यह रहस्य है- 
' आकाश घयकाश वाम और जलका आनयनरूप जो कार्यप्रतीतहोंवे 
है, सो घटरूप उपाधिकी दृष्टि से प्रतीत होते है; पटरूप उपाधिकी दृष्टि 
विना घणकाश नाम और जरूका आनयनरूप काये प्रतित होंगे नहीं. 
किंतु आकाश मात्रही प्रतीत होवे. यातैं घटकाश महाकाशरूप 
है. तेहें चेतन विपे साक्षी नाम और धरमंसहित अंतःकरणका 
प्रकाशरुप कार्य, अंतःकरणरूप उपाधिकी दृष्टिस प्रतीत होवे-है. 
और अंतःकरणरूप उपाधिकी इृष्टिविना साक्षी नाम और धर्मसहित 
, अंतःकरंणका प्रकाशरूुंप कार्य प्रतीत होंवे नहीं. किंतु चेतन्य 
- मात्र अल्नही प्रतीत होंगे; यातें साक्षी बल्लकूप है. या अभिमायतें 
' द्ेहेकें प्रथमपादमें साक्षी एक कह्या. काहेंतें, उपाधिकी दृष्टिविना 
- साक्षीमं नावापना और परिष्छिन्नवाव प्रतीत होंवे नहीं. सो 
साक्षी जीवपदका लक्ष्य है, यह वार्ता आगे कहें गे. इसरीतिसे 
जीव ब्रँंकी एकता ग्रंथता विषय बने है ॥ १९॥ ० 
'. अथ कार्याध्यासानेरूपणम्र-कावत्त । 

'सजातीयज्ञान संसकारते अध्यास होत,._ 
.. सत्पक्ञानजन्य संसकारको न नेम है। 

- दोषको न हेतुता अध्यासविषे देखियत, 
_ पटविष हेतु जैसे तुरी तंतु वेम है ॥ .. . 
_ आतमा हिजाती शंख पीत सीता कह मास, 


(४८)..€७/ विचारपागर। [ द्वितीय- 


सीपमें विरागी रूप देखे विनप्रेम है। 
नभ नील हूपवान भासत्‌ कटाह तब; 
जितके न कोउ पित्त प्रभाति अक्षेमहै॥ १४॥ 

. टीका-पूर्व क्या जो “ बंध सत्य है, ताकी ज्ञानसे निवृत्त 
होवे नहीं. ” और मिथ्यावस्तुकी ज्ञानसे निवृत्ति होवे है. आत्मामें 
मिंथ्याबंधकी सामग्री है नहीं; यातें बंध सत्य है. “ताकी ज्ञानसे 
निवृत्ति होंगे नहीं. ” सो वार्ता बने नहीं. काहेतें बंध मिथ्या है, 
ताफी ज्ञानसे निवृत्ति बने हे. 


और पूर्व क्या जो “ सत्यवस्तुका ज्ञान सेस्कारदारा अध्यासका 
हेतु है. जैसे सत्यसर्पफा ज्ञान संस्कारद्वारा सर्पअध्यासका हेतु 
है, तैसे सत्यबंध होगे तो सत्यवंधका- ज्ञान होंवे, सो सिद्धांतमें 
अनालवस्तु कोई सत्य है नहीं. यातें सत्यवस्तुक्ना ज्ञान जो 
संस्कारद्वारा अध्यासकी सामग्री, ताका अभाव होणेतें बंध 
अध्यास नहीं, किंतु सत्य है. सो शंका बनें नहीं. काहेंतैं, 
अध्यासविषे सेस्कारहारा सत्यवस्तुका ज्ञान हेतु नहीं किंतु 
ब्स्‍्तुका ज्ञान हेतु हे. सो वस्तु सत्य होगे अथवा मिथ्या होंवे. 
जो सत्यवस्तुका ज्ञानही अध्यासविंषे हेतु होंगे, तो जा पुरुषने 
सत्य छुह्टरेका वृक्ष नहीं देख्या होवे ओर बाजीगरका बनाया 
मिथ्या छहारेका वृक्ष बहुतबार देखा होंवे; और वाजीगरले ऐसा 
सुन्या होंगे; जो “यह छहारेका वृक्ष है. ” और खंजूरका वृक्ष 
कमी देखा सुन्या होवे नहीं, ताकू सजूरका वृक्ष देखिके छहारेका 


स्तरंगः २. ] प्रयोजनमंडन, ( पूर्वपक्षक्रमतें उत्त ) ( ४९ ) 
अध्या्त होये है; सो नहीं हुवा चाहिये. काहेंतें सत्य छुहारेका 
ताक ज्ञान है नहीं ओर हमारी रीतिसि तो बाजीगरका देखा जो 
मिथ्या छहारा ताका ज्ञान है, यातें अध्यास्त बने है. यातें सजातीय 
: बस्‍्तुके ज्ञानजन्य संस्कारही अध्यासके हेतु हैं. सो संस्कारका 
जनक ज्ञान, ओर ताका विषय मिथ्या होवे, अथवा सत्य होंवे, 
संस्कारद्ारा ज्ञान हेतु है. और “ ज्ञानजन्य सेस्कारहेतु हैं.” या 
कहनेमें अर्थका भेद नहीं, एकही अर्थ है कहेतें संस्कारद्वारा ज्ञान 
हेतु है. याका अर्थ यह हैः-ज्ञान पैस्कारका हेतु है ओर संस्कार 
अध्यारका हेतुहे, यातें संस्कारद्वारा ज्ञानकूं हेतुता कहनेंतें भी 
ज्ञानजन्य संस्कारकृंही अध्यासविषे हेतुता सिद्ध होंवे है. 

. और केवल वसतुके ज्ञानकूंही अध्यासवित हेतु कहें वो बने नहीं; 
काहेंतें, यह नियम हैः--/ जो हेतु होंवे सो कार्यतें अव्यवहितपू- 
: बैंकाठमें होंवे हैं. ” जैसे घटका हेतु दंड है, सो घटसे अव्यव- 
. हितपूर्वकालमें होंवे है. तेसे अध्यासका हेतु ज्ञान अंगीकार करें, 
सो भी अध्यासतें अव्यर्वहितपूर्वकालमें चाहिये. सो बने नहीं. 

काहेंतें, जा पुरुपक सर्पका ज्ञान होंगे ताकूं ज्ञानसे महीने पीछेभी 

रज्जुविपे स्का अध्यास होंवे है, सो नहीं हुवा चाहिये. कारें 
जो रज्जुमे, सर्पअध्यासका हेतु सर्पका ज्ञान है, ताका नाश हो 
गया, यातें अव्यवहितपूर्वकालमें है नहीं, यथपि पृवकालसेतों है, 
तथापि अच्यवह्ितपूर्वकाल में है नहीं, अंतरायरहितका नाम अव्यव. 
हित है, और अंतरायसहितका नाम व्यवाहित है. ओर जो ऐसे 


४ 


(०५० ) विचारसागर । [ द्वितीय- 


कहं:-कारय हैं पर्वकाहमें हेतु चाहिये, व्यवहित पूर्वकाहमें हों. 
अथवा अव्यवहितपूरवकालमें होवे और “ कार्यतें अव्यवहितपू- 
वैकालमेंही हेतु होवे है. ऐसा नियम अंगीकार कर तो 
४ विहितिकर्म स्वरगंभाप्तिका हेतु है; ओर निषिद्धकमे नरकप्रा- 
पका हेतु है यह शाख्त्रकी वार्ता अप्रमाण हो ' जावेगी. 
काहेंतें; कायिक, वाचिक, मानसिक क्रियाका नाम कम है. सो 
क्रिया अनुष्ठनकालसे अनंतरही नाश हो जावे है. और स्वग 
नरक कालांतरें होवें हैं. यातें स्वर्ग नरकप्राप्तिके अव्यवहितपूर्व 
कालमें विहित कमें ओर निषिद्ध कम हैं नहीं. जैंसे व्यवहितपू- 
वेकालमें शुभकर्म, और अशुभकर्म, स्वरगंभाप्ति और नरकप्रातिके 
हेतु हैं. तेसे “व्यवहितपर्वकाठमें जो सर्पका ज्ञान; सो भी रज्जुमें 
सपेअध्यासका हेतु है, “ सो वार्ता बने नहीं. काहेंतें; जैसे नष्ट, 
ज्ञान और नश्टकम तें अध्यास और स्वर्गगरककी प्राप्ति अंगीकार, 
करी; तैसे मृत कुछाल और नह्टदृड्सेभी घट हुआ चाहिये. काहेंतें 
. जैसे रज्जुमें सर्पअध्यासते व्यवाहितपुवकालमें सर्षका ज्ञान हे. 

और स्वगेनरककी भ्रातितिं व्यवहितपूव॑कालमें शुभअशुभकर हैं; 
तैसे घरतें व्यवहितपूवकाहमें नह॒देह और मृत कुछालभी हैं, 
तिनतेंभी घट हुवा चाहिये. सो होंवे नहीं यातें व्यवहि- 
तपूवेकालमें जो वस्तु होंगे सो हेतु नहीं किंतु अव्यव्‌ 
हिल पूरेकाठमें जो वस्तु होते, सोई हेतु होवे है. और शुत्रभशुभकप 
: गी कारांतरभावी जो स्वर्गनरककी प्रा्ति, ताके हेतु नहीं किंतु 

शुगकर्म तो अपनेतें अव्यवहितउत्तरकाठमें धमकी उलत्ति करे है. 


- स्तरंगः ्. | प्रयोजनमंडन, ( पूपक्षीकमत उत्त ) (५१ ) 


है अशुभकर्म अपमकी उत्पत्ति करे है. सो धर्म अपर्म अंतःकरणविषे 
रहें हैं, तिनतें कालांतरमें स्वर्ग ओर नरककी प्राप्ति होवे है. तासे - 
अंनंतर धर्म अधमेका नाश होंवे है, इस अश्निप्रायसेही शास्रमें 
शुभकर्म और अशुभकर्म अपूवेद्वारा फलके हेतु कहे हैं; साक्षात 
नहीं अपूरवे नाम धम अधर्मका है; और अद्ृष्ट भी तिनकू कहें हैं, 
ओर पृण्यपापभी तिनकूंही कहें हैं. ओर कहूँ धर्म अधर्मकी जनक 


जो शुभअशुभक्रिया है, ताकूंभी धर्म अधर्म कहें हैं. जेंसे कोई शुभ- 
क्रिया करता होवे, ताकूं ठोक ऐसा कहें हैंः-“यह पर्म करेंहे” ओर 
अशुभक्रिया करनेवालेकृ ऐसा कहें हैं।-यह “अधमेकरे हैं” सो 
शुभ्तअशुभ्त क्रियाका नाम धर्म अधर्म नहीं; किंतु शुगअशुशकिया 
धरम अधर्मकी जनक है. यातें क्रियाकूं धर्म अधर्म कहें हैं, जैसे 
आयुक्त वर्षक जो घ॒त है; ताक शास्रमें आयु कहें हैं. इसरीतिसि 
अव्यवहितपूर्वकालमें हेतु होंवे है. 

और रज्जुमें संपेअध्यासतें अव्यवहितपूवेकालमें सपेका ज्ञान 

है नहीं । यातें सर्पका ज्ञान रज्जुमें सपेअध्यासका हेतु नहीं, किंतु 
संर्पज्ञानजन्य संस्कारही रज्जुममें सपअध्यासका हेतु है; केसे सीपीमें 
रुपा अध्याप्तका हेतु रुपाज्ञानजन्य सैस्कार है इसरीतिसि सारे 
. संस्कारही अध्यासके हेंतुहँ ओर वस्तुका ज्ञान बे तरकारका हेतु है. 
जैसे शुभअशुभकर्मजन्य धमे अपर्म अंतःकरणमें रहें हैं, तेसे वस्तुके 
'ज्ञानजन्य संस्कासी अंतःकरणमें रहैंहें जा प्रुषकूं पर्व सका ज्ञान. 
नहीं हुव। ताके भी और वर्तुके ज्ञानजन्य संकार तो हैं। परंतु रज्जुमें 

: सर्पका अध्यास होंवे नहीं.जा वस्‍्तुका अध्यास होवे; ताके सजातीय 


(५२ ) विचारसागर । [ द्वितीय- 


ब्रतुके ज्ञानकासंस्कार अध्यासका हेतुहे। विजातीयके ज्ञानके सरकार 
हेतु नहीं सपके सजातीय सपेहोंगें हैं और नहीं. सर्पका जाकूँ 
पू ज्ञान. नहीं, अन्यवस्तुका ज्ञान है, ताक सजातीय वस्तु ज्ञान 
जन्य संस्कार नहीं, यांतें रज्जुम सपेका अध्यास होवे नहीं; सूक्ष्म 
अवस्थाका नाम संस्कार है इसरीतिसे अध्यासतें पूरे जो सजातीय 
वस्‍्त॒का ज्ञान ताके संस्कार अध्यासके हेतु हैं “ओर सत्यवस्तुके 
ज्ञानके संस्कारही अध्यासके हेतु हैं; मिथ्यावस्तुके ज्ञानके नहीं 
यह नियम नहीं. यह वार्ता छुहारेके दृरशंतसे प्रतिषादन करी है; 
यातें मिथ्या वस्‍्तुके ज्ञानजन्य संस्कारभी अध्यासके हेतुहें. 
सो बंधके अध्यासविंषे भी बनें हैं. काहेंतें, जो अहंकारसे 
आदिलेके अनात्मपस्तु, और ताका ज्ञान बेध कहिये है. “सो 
अनात्मवस्तु, रज्जुके सर्पकी न्‍्याई जब प्रतीत होंगे तबही है, और 
- भ्रतीत नहीं होवे तब नहीं.” यह हमारा वेद्संमत सिद्धांत है. इस 
कारणतेही सुषुत्तिविषे सरवेभ्पंचका अभाव प्रतिपादन किया है. 
सुषुप्तिम कोई पदार्थ प्रतीत होबे नहीं. यातें सर्वप्रपंचका सुषुप्तिमें 
लय होवे है. इस का नाम शास्रमें दृश्सिश्वाद कहें हैं. या अर्थ 
आगे प्रतिपादन करेंगे. इस रीतिंसे अनंत. अहंकारादिक और 
तिनके ज्ञान उलन्न होवें हैं ओर छूय -होवें हैं. अहंकाररादिक 
ओर तिनके ज्ञानकी साथही उर्लात्ति लय होवें हैं. जब॒अहंकारा- 
दिकोंकी प्रतीतिकी उत्त्ति होवेहे; तब अहंकारादिकोंकी - 
उसत्ति होगे है. और प्रतीतिका .छय होंगे तब अंहंकारादि- 
कनका लय होवे है. अहंकारादिक ओर 'तिनके ज्ञानका नाम 


... स्त्रंगः २. | प्रयेजनपंडन, ( प्रपक्षीक्रमतें उत्तर ) (७५३ ) 
अध्यास हैं. यह वार्ता अनिरवेचनीयस्यातिके प्रतिपादनमें कहें गे, 
ययापि अहंकार साक्षिश्रास्य है, यह वात विषय्रतिपादनमें कही 
है, यतें अहँकारकी प्रतीति साक्षिरृप है, ताकी उत्त्ति और 
रूय बने नहा तथापि अहेकारका शी वृत्तिसेही साक्षी प्रकाश करे 
' है; साक्षात्‌ नहीं ता वृत्तिकी उत्पत्ति लय होवे है. यातें अहंकारकी 
: प्रतीतिकी उसत्ति लय कहिये है इसरीतिसे उत्तर उत्तर अहँकारा- 
दिक और तिनके ज्ञानकी जो उत्पत्ति, ताके हेतु पूर्व पूर्व मिश्या 
. अंहकाराविकोंके ज्ञानजन्य संस्कार बनें हैं 
. और जो ऐसे कहें-उत्तर उत्तर अहंकारादिकोंके अध्यासविषे 
तो यय्ञीपे पूर्व पृष अध्यासके संस्कार हेतु बनें हैं; तथापि प्रथम 
_उसन्न जो अहंकार, और ताका ज्ञान, ताके हेतु संस्कार बनें नहीं 
. “काहेंपै जो ताके पूव और अहंकार उसन्न हुआ होंवे तो ताके 
ज्ञानके संस्कारभी होगें सो प्रथम अहकार पृव और अहंकार हुवा 
: नहीं. तैंसे “ सर्ववस्तुकें प्रथय अध्यासक हेतु संस्कार बनें नहीं 
: यह शंका भी सिद्धांतके आज्ञानसे होवे है, काहेतें-यह वेदांतका 
सिद्धांत है-एकं बल्, और ईश्वर, जीव, अविया ओर अविया- 
का चेतन्यसे संबंध, और अनादिवर्तुका भेद, यह पटवस्तु 
स्वरुपसे अनादि हैं जा वस्‍्तुका उत्पत्ति होंवे नहीं, सो वस्तु 
स्वेरुपसे अनादि कहियें हैं इन पटकी उसत्ति होवे नहीं यातें 
'संवहुपसे अनादि हैं और अहंकारादिकनकी ता अृतिमें उंपत्ति 
: कही है; यातें स्वृूपसे अनादि यबपि अहंकाराद्रिक नहीं।: तथापि 


जल ५ 


- प्रवाहरुपतें सर्ववस्तु अनादि हैं सर्ववस्तुका प्रवाह दूरि होगे 


(५४ ) विचारसागर । [ द्वितीय- 


नहीं. अनादि काठमें ऐसा समय के पूरे हुवा नहीं, जा समय 
कोई घट होवे नहीं. यातें घटका प्रवाह अनादि हैं इसरीतिसे 
सबेवस्तुका भवाह अनादि है. शलयकालमें भी सुपृत्तिकी न्‍्याई 
सर्व वस्तु संस्काररुप होयके रहें हैं. यातें प्रपंचका भवाह अनादि 
होनेंते, पपंच अनादि कहिये है. ऐसा जाऊं ज्ञान नहीं है, ताक 
यह शंका होंवे है, “ जो प्रथम अध्यासके हेतु संस्कार बनें नहीं. 
और सिद्धांतमें किसी अहँकार्रादिक वर्तुका अध्यास्त सबसे 
प्रथम हे नहीं, किंतु अपनेस पे पूरे अध्यासते संपूर्ण उत्तर हैं; 
याते शंका बने नहीं. इसरीतिसे सजातीयके पूर्व ज्ञानजन्य सेस्कार 
से अहंकारादिक बंधका अध्यास बने है; यह प्रथमपादका 
अर्थ है. 
और जो पूर्व कह्मा “ तीन प्रकारका दोष अध्यासका हेतु है. 
ओर बंधके अध्यासमें कोई भी दोष बने नहीं. याते बंध सत्य 
है, ” सो शेका बनें नहीं. काहेंतें, जो दोषते विना अध्यास्त होवे 
नहीं; तो अध्यासका हेतु दोष होवे; जैसे तुरी तंतु वेम पटके हेतु 
हैं. तुरी तंतु वेम होवें तो पट होवे, और नहीं होवें तो पट होवे नहीं 
तेसे दोष अध्यासके हेतु नहीं काहेंतें, सांइश्यदोषबिना आत्मामें 
जातिका अध्यास होगे है. भराह्मणलंसे आदिलेके जो जाति है 
सो स्थुरशरीरका धर्म है, आत्माका और सूक्ष्मशर्ररेका धम 
नहीं काहिते, ओर शक भ्राप्त होवे, तब आत्मा और 
सूक्ष्मशरीर तो जो पूर्व शरीर हे सोई रहे है जाति और मो 
 हैवें है यह नियम नहिं-“जो पूर्व शरीरमें जाति है, सोई 


. स्तरंगः २. ] प्रयोजनमंडन. ( पृवपक्षीकरमतें उत्तर) ( ५५ )- 


उत्तरशरीरमें होंवे है. ” आत्माका अथवा सूक्ष्मशरीरका परम 
ज़ाति.होवे, तो उत्तरशरीरविषे और जाति नहीं हुई चाहिये. याँतें ' 
आत्माका और सूक्ष्मशरीरका पर्म जाति नहीं; किंतु स्थूलशरीरका 
धर्म है. ओर ” में द्विनाति हूं ” इसरीतिसे बराह्मणल, क्षत्रियत्, 
वेश्यल जातिका आत्मामें . मान होवें हैं. याते आत्मामेँ जातिका 
 अध्यास है जैसे रज्जमें स्पपरमार्थसे नहीं है; और भान होगे है, 
यातें रज्जमें स्पका अध्यास है. तेंसे आत्मामें जाति नहीं है; 
ओर भ्ञान होवे है; याते आत्मामे जातिका अध्यास- है और . 
आत्माके साथ जातिका साहश्य नहीं है, काहेतें आत्मा व्यापक है. 
* और जाति परिच्छिन्न है. आत्मा प्त्यक्‌ है, और जाति प ।क्‌ है. 
आत्मा विषयी है, और जाति विषय है. इसरीतिसे आत्मामें 
: विरोधिजातिकाभी अध्यास होंवे हे. द्विजाति नाम च्रिवर्णंका 
है. जैसे आत्माविषे साहश्यंत विना जातिका अध्यासत होंवें है, 
तैंसे साहश्यविना अहंकारादिक बंधका अध्यास्त भी आत्मारमे 
बनें हे. साइश्यदोष अध्यासका हेतु नहीं जो साह्श्यदोष 
अध्यासका हेत होवें, तो आत्मामें जातिका अध्यास 
नहीं हुवा चाहिये. और शंखमें पीतताका अध्यास नहीं 
हुवा चाहिये, और मिश्रीमें कटुताका अध्यास नहीं हुवा चाहिये. द 
काहेतें श्वेत और पीतका विरोध है; साहश्य नहीं. तेंसे मधुर ओर 
कटुका पिरोध है, साहश्य नहीं. यातें अधिानमें मिथ्यावस्‍्तुका 
 'साहश्यदोष अध्यासका हेतु नहीं. ह 

तेंसे प्रमाताका, छोम भयादिक दोष भी अध्यासका हेतु नहीं 


(५६ ) विचारसागर।..&[ द्वितीय- 


काहेंवे जो छोमरहित वैराग्यवानपुरुषः है ताकू भी सीपीमें रुपेका 
अध्यास होंवे है; सो नहीं हुवा चाहिये. याते प्रमाताका दोष भी 
अध्यासका हेतु नहीं ओर प्रमाणका दोष भी अध्यासका हेतु नहीं. 
कहते, सवेपुरुपनऊूं रुपरहित जो आकाश है, सो नीलरूपवाढा 
प्रतीत होंगे है और कटाहके तथा तंबूके आकार प्रतीत होवें हैं, - 
'याते सवेकू आकाशमें नीलरूपका कटाहका, तथा तंबूका अध्यास 
है. और सबके नेत्ररूपप्रमाणदोष कहना बनें नहीं. याते प्रमाणका 
दोष अध्यासका हेतु नहीं, आकाशमें नीछादिकोंका जो अध्यासहे, 
ताके विषे एक प्रमाण दोषकाही अभाव नहीं है; किंतु स्वेदोषोका 
अभाव है साहश्यमी नहीं, और प्रमाताका दोष भी नहीं, जैसे सर्पदोपके 
अभावते भी आकाश नीछादिकनका अध्यास होंवे है, वैसे आत्मा- 
विषे भी बेधका अध्यास दोष॑बिनाही बनें है. यातें “ दोषके अभ्ा- 
वतें बंध अध्यासरूप नहीं ” यह शंका बने नहीं. काहेंतें से दो- 
षका अभाव भी है; तोमी आकाशंमें नीछादिकनका अध्यास सब्व- 
पुरुषनूं होते है, यातें दोष अध्यासका हेतु नहीं. कबिलके चतु- 
थंपादका यह अर्थ है-जिनके कोई पित्तप्रभति कहिये पित्तसे 
. आदिलेके, अक्षेम कहिये, दोष नहीं हैं, तिनको भी आकाश 
नीलरूपबानू, और कणहाकार, आर तंबके आकार भास है. यादें 
भरमाणदाष अध्यासका हेतु नहीं. क्षेत्र नाम कशलका है. ताका 
.. विरोषी जो प्रमाणदोष सो अक्षेर कहिये है. ज्ञावका साधन जो 
ईडरिय सो भमाण कहिये है. इसरीतिसे दोष अध्यासके हेतु 
नहीं. याते बंधके अध्यासमें दोष की अपेक्षा नहीं, और 


... स्त॒रंगं: २.] प्रयोजनमंडन ( पूर्वपक्षीकर्मों उत्तर ) ( ५७, ) 


. संस्षेपशारीरकर्म बंधके अध्यास समय दोप भी प्रतिपादन किये हैं 
विस्तारके भयसे हमने नहीं लिखे. और अध्यासके हेत जो दोष 
होंबें, तो दोष निरूपण करते पी दोष अध्यार्सके हेत नहीं हैं, . 
यांतें दोपका भी निरूपण नहीं किया ॥ १३ ॥ 


अथ कारणाध्यासनिरूपण-दोहा । 


चित सामान्य प्रकाशते, नहीं नशे अज्ञान ॥ 
लहे प्रकाश सुप्राततिम, चेतनते अज्लान ॥ १४॥ 


टीका-पू्व कह्मा जो “ विशेषरूपसे अज्ञानवस्तुममें अध्यास 
' होंवे है. ओर आत्मा स्वयप्रकाश है, ताके विषे अज्ञान बने नहीं 
कहेंतें, तमका और प्रकाशका परस्पर विरोध है. यांतें जैसे 
- अत्यंतप्रकाशमें स्थित रज्जुमें सपंका अध्यास होवे नहीं. तेसे 
_स्वर्ंग्रकाश आत्मा बंधका अध्यास बने नहीं. > सो शंका भी 
बने नहीं, काहेते, यथपि आत्मा प्रकाशरूप है; तथापि आत्माका 
. स्वरुपप्रकाश, अज्नानका विरोधी नहीं; जो आत्मस्वरूपप्रकाश 
'अक्ञानका विरोधी होंवे तो सुषुत्रिमं प्रकाशरुप आत्माविषे 
अज्ञान प्रतीत होंवे है, सो नहीं हवा चाहिये. घोरनिद्ासे जाग्या 
जो परुष है, ताक ऐसा ज्ञान होंवे है- में सुखंसे सोया 
और कछु भी नहीं जानता हुआ, ” या ज्ञानका सुख और 
अक्लान विषय है. सो सुख ओर. अज्ञानका जो जाम्रतम 
ज्ञान है, सो प्रत्यक्षरकप नहीं. काहेंतें, जा ज्ञानका विषय 
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सन्‍्मुस होंगे, सो ज्ञान प्रत्यक्षरुप हेवे है. ओर जाग्रतकाठमें सुख 
ओर अज्ञान हैं नहीं. यातें जायदम सुख और . अज्ञानका ज्ञान 
प्रत्यक्षकप नहीं; ।कतु स्मृतिरुप है. सा स्मृति अज्ञातवस्तुकी हींवे 
नहीं किंत ज्ञानवस्तुकी होवे है यातें सुषृप्तिमं सुख ओर अज्ञानका 
ज्ञान है; सो सुषुप्तिका ज्ञान अंतःकरण और इंद्वियजन्य तो हैं नहीं 
काहेंतें, सुषुप्तिमें अंतःकरण ओर इंद्रियका अभाव है. 
यापतैं सुषुप्तिमें आत्मस्वरुपही ज्ञान है ज्ञान ओर प्रकाशका, एकही 
अर्थ है, इसरीतिसे झ आत्मा प्रकाशरूप है. ता प्रकाशरूप 
' आत्मा स्वरूपसुख ओर अज्ञानकी प्रतीति होवे है. जो आत्मस्व 
रुपप्रकाश, अज्ञानका विरोधी होंवे, तो सुषु्तिमें अज्ञानकी प्रतीति 
नहीं हुईं चाहिये यातें आत्मा प्रकाशरूप तो है, परंतु आत्माका 
रवरूप प्रकाश. अज्ञानका विरोधी नहीं. उछय आत्माका स्वरूप 
प्रकाश, अज्ञानका साधक है इस अभिष्ायतेही वेदांतशास्रमें कह्मा 
हैः-सामान्यचैतन्य अज्ञानका विरोधी नहीं.” किंतु विशेषैत- 
न्यही अज्ञानका विरोधी है. व्यापक जो चेतन्य है; सो सामान्य 
चैतन्य कहिये है. ओर वृत्तिमें स्थित जो चैतन्य, सो विशेषयै- 
तन्य, कहिये है. जैसे काहमें स्थित जो सामान्य अभिहै, सो अंध- 
कारका विरोधी नहीं, ओर मथनसे प्रगट किया जो अभि है. सो 
बत्तीमें स्थित हांयेके अंधकारका विरोधी है. तैंसे व्यापकचैतन्य 
अज्ञानका विरोधी नहीं भी है, परंतु वेदांतके विचारसे अंतःकर- 
: गकी जो अह्माकाखूत्ति हुई है, ताकेविषे स्थित चेतन्य अज्ञानका 
विरोधी है. इसरीतिसे केवक . चैतन्य अज्ञानका विरोधी नहीं किंतु 


स्तरंगः २. ] प्रयोजनमंडन. ( पृर्वपक्षीकमर्तं उत्त ) ( ५९ ) 


. वृत्तिसहित चेंतन्य अज्ञानका 'र्रोव्री है. अथवा चेतन्यसहित 
: वृत्ति अज्नानंकी विरोधी है. 
:  प्रथमपक्षम तो अज्ञानके नाशका हेतु चेतन्य है; और वृत्ति सहा- 

यकहे. दसरे पश्षमें अज्ञानके नाशका हेतु वृत्ति है; और चैतन्य 
सहायक है. यह अवच्छेदवादकी रीति है. और आमासवादमें 
. तो सामान्यचेतन्यकी न्‍्याई विशेषचेतन्य भी अज्ञानका विरोधी 

नहीं, कितु वृत्तिमहित आभास अथवा आभाससहित वृत्ति अज्ञा- 
नका विरोधी है. इसरीतिसे प्रकाशरूप चैतन्य अज्ञानका विरोधी 
नहीं यातें चेतन्यके आश्रित अज्ञान है, ता आज्ञानसे आबृत जो 
: आत्मा, ताकेबिपे बंधका अध्यास बने हें. ह 

आर पूर्व कह्मा जो ” सामान्यरुपतें ज्ञाञ। और विशेषरूप 

ते अज्ञात वसतुमें अध्यास होंवे है ओर आत्मामें सामान्य विशिष- 
. भाव है नहीं. यातें निर्विशेष आत्मा ज्ञात और अज्ञात बनें नहीं ? 
. ताकेविंवे अध्याध्का अस्त है. सो वार्ता भी बनें नहीं. कहहतें, 
+ आत्माहै,” यह सबक प्रतीतिं होगे है. आत्मा नाम अपने स्वरू- 
पक्का है. “में नहीं हूँ यह किसीकू प्रवीति होते नहीं. किंतु" में है” 
: यह प्रतीति समेकूं होवे है. यातें सतरूप कारेके आत्मा सर्वेकू भाव 

' होबे है. और “ चेतन्य आनंदव्यापक नित्यशुद्ध नित्यमुक्तिहप 
* आत्मा है; ” यह सर्वकूं प्रतीति होंगे नहीं यातैं चेतन्य आनंद 

व्यापक नित्यशुद्ध नित्यमुक्तरुपते आत्मा अज्ञात है।र सत॒रूप 
करिके ज्ञात है; यह वात्ती अनुभवारीद है. सोअनुभवसिद्धवार्ता . 
यक्तिते दूरे होगे नहीं सबेकूं प्रतीव जो होगे है आत्माका 


है 
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रुप, सो वो सामास्यरुप है. और केवल ज्ञानीकू जो प्रतीत 
होगे चेतन आनंदादिक, सो व्शिष्रूप है. जो अधिककालमें 
अधिकदेशमें होंे सो सामान्यरूप कहिये है. ओर न्यूनदेशमे 
न्यूनकाठमें होंगे, सो विशेषर्प कहिये है. यर्थपि आत्माका: 
स्वृरूपही चेतन आनंदादिक है, यातें सबकी न्‍्याई चेतन आनंदादिक 
सर्वत्र व्यापक है. सतकी अपेक्षात्ैं चेतन आनंदादिकोंकू, न्यूनदेशमें 
और चेतन आनंदादिकनकी अपेक्षातें सतरूपकूं अधिकदेशमें 
कहना बने नहीं. योतें सतरूप आत्माका सामान्यअंश है; और 
चेतन आनंदादिक विशेषअंश है, यह कहना भी बने नहीं. तथापि 
सतकी प्रतीति सवेके अवियाकालमेभी होवे है, और ” चेतन 
आनंदरूप आत्मा है ” यह प्रतीति सबेके अवियाकालमें होंवे नहीं 
केवल ज्ञानीकूंदी होगे है. अविययाकोलमें चेतन, आनंद, मुक्तता 
शुद्धता भी है; परंतु प्रतीति होंवे नहीं. यातिं अनहुयेके समान है. 
इस अभिप्रायतें चेतन्‍्य आनंदादिक न्यूनकाल्वृत्ति कहिये है. ओर . 
सतरूप अधिककालवृत्ति कहिये है; इसरीतिसे सत्रूपका और चेतन 
आनंदादिकोंका सामान्यक्शिष भाव नहीं भी है, परंतु अल्पकाल 
और अधिककालमें प्रतीति होनेंतें सामान्यव्शिषभावकी नन्‍्याई है. 
या कारणतें आत्माका सतरूपं सामान्य अंश कहिये है और चेतन « 
आनंदादिक विशेषअंश कहिये है... ' 

और आत्मा निर्विशेष है, या सिद्धांतकी भी हानि नहीं जो 
आत्मा सामान्यविशेषभाव अंगीकार करें, तो “ निर्विशेष ओत्मा 
है या सिद्धांतकी हानि होवे. सो सामान्यव्शिषमाव अंगीकार 
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किया नहीं, किंतु अवियासे सामान्य विशेषकी न्‍्याई पतीति होंवे 
, हैं; यातें सामान्यविशेषज्ञाव कहे हैं. इस रोतिसे सत्यरूपकारिके 
ज्ञात, ओर चेतन, आनेंद, निल्यशुद्ध, नित्यमुक्त, बलह्चरुप कारिकै. 
अज्ञात, आत्माविष बंधका अध्यास बनें है. अध्यासरूप बंधकी 
'ज्ञानसे विवृत्ति भी बनें है, यातें अंथका प्रयोजन संभव है, 

'. ओर पूर्व कह्मा जो “निषिद्धकाम्यकर्मका त्यागकारिके नित्यने 
. मित्तिकप्रायश्रित्तकर्म करें; यातें निषिद्धकर्मके अभावतें नीचछो- 
करके प्राप्त होगे नहीं; ओर काम्यकर्मके अभावर्तें उत्तमोककूं 
 श्राप्त होंवे नहीं. और नित्यनेमितिककर्मके नहीं करनेतें जो पाप 
" होंबे, सो तिनके .करनेंतें होंवे नहीं. ओर इसजन्मविषे अथवा 
अन्यजन्मविषे पर्व करे जो पाप हैं, तिनका साधारण ओर असा- 
. धारण प्रायश्षित्तसें नाश होंवे है. ओर पूर्व करें जो काम्यकर्म हैं 
तिनके फलकी इच्छाके अभ्ावर्तें मुम॒क्षुझूं तिनका फ़छ होंवे 
नहीं यांतें मृमक्षुकुं ज्ञानसे विनाही जन्मका अभावरूप 
. मोक्ष होंव॑ है.” सो बने नहीं. काहेंतें. नित्यनेर्मित्तिक कमका 
पी स्रगरूप फू है, यह वार्ता भाष्यकारने युक्ति ओर 
. अमाणसे पतिपादन करी है. यातें नित्यनेमित्तिककर्मसे 
” उत्तमढोंकर्क प्राप्त होवैगा; जन्मका अभाव बने नहीं. ओर 
नित्यनैभित्तिककर्मक्ा जो फल अंगीकार नहीं करें तो नित्य 
 नैमित्तिककर्मका बोधक जो वेद है सो निष्फल होवेगा. काहेतें, 
जो नित्यनेमित्तिककर्मके नहीं करनेंतें पाप होवे, तो ता पापकी 
 अनलत्ति तिनका फल बने सो नित्यनैमित्तिककर्मके नहीं करनेंतें 
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पाप होगे नहीं काहेंतें जो नित्यनेमित्िक कर्मका नहीं करना सो 
अमावरुप है; और पाप भावरुप है. अभावसे भावकी उसत्ति होंवे 
नहीं. यातें नित्यनेमित्िककर्मके नहीं करनेंतें पाप होंगे है।यह कहना 
बने नहीं. जो नित्यनेमित्तिककर्मके नहीं करनेसे पापकी उत्पत्ति अंगी 
कार करे, तो “अज्ञात भावकी उततति होवे नहीं” यह दूसरे 
अध्यायमें भगवावने कह्याहै; तासे विरोध होंवेगा. यातें नित्यनेमि- 
त्तिककर्मके अभावतें मावहूप पापकी उत्पत्ति बने नहीं. इसरीतिसे 
नित्यनेमित्तिककर्मका पापकी अनुलत्ति फल नहीं;किंतु नित्यनेमित्ति- 
ककमंसे विना भी पापकी अनुस्पत्ति सिद्धहे. यातें नित्यनेमित्तिक- 
कर्मका जो स्वरगंहूप फल अंगीकार नहीं करें; तो कर्म निष्फल 
होंबेंगे ओर निष्फछ जो नित्य नेमित्तिककर्म हैं, तिनका बोधक 
वेद भी निष्फल होवैगा. यातें नित्यनेशित्तिक कर्मसे भी स्वर्गंफल 
झोबे है ु 

ओर “जन्मांतरके जो काम्पकम हैं, तिनका इच्छाके अभ्ना- 
वतें फल होगे नहीं सो वार्ता भी बने नहीं. काहेंतें कमरुपी 
बीजसे दो अंकुर उल्न होयें हैं. एक तो वासना; और दूसरा 
अप, मे अपमेका नाम अच् है, शुभ्कमेंसे तो शुभवासना 
ओर धमेहुप अंक्र होवेहै; और अशुभकमैसे अशुभवासना 
ओर अधमेरुप अंकुर होे है; शुभवासनासे तो आगे शुभकर्म में 
प्रवृत्ति होबे है; और धमसे सुखका भोग होे है; इसरीतिसे अशु 
भवासनासे अशुभकम् में प्रवृत्ति होंगे है, ओर अधर्मसे दुःखका 
भोग हे है; इसरीतिसे वासनारूप और अहृरूप अंकुर 
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कंमेरुपी चीजे होते है; तिनविषे “ वासनारूप अंकरका तौ 
' उपायसे नाश होवे है; ओर अदृरूप अंकरका फुठकी उत्पातिसे 
विना किसीपकारसे भी नाश होंगे नहीं, ” यह शास्रका निर्णय 
हैं; अशुभकर्मसे उत्तन्न हुवा जो अशुभवासनारुप अंकुर है 
ताक तो सत्संग आदिक उपायनतें नाश होवे है। और शुभकर्म से 
उत्न्न जो हुई शुभवासना, ताका कुसंग आदिकोंतें नाश होवे 
है; शाम्रमें जितना पुरुषार्थ क्या है; तासे प्रवृत्तिकी हेतु जो 
_यासना ताका ही नाश होंवे है. यातें परुपार्थ भी सफल है; और 
भोगका हेतु जो अदृष्ट ताका नाश हेवे नहीं, यातें “ फूछ दिये 
विना कर्मकी निवृत्ति होंवे नहों ” यह वार्ता जो शाज्रमें कही है, 
तासे भी विरोध नहीं; इसरीतिसे अज्ञानीकूँ फ़लभोगविना कर्मकी 
निवृत्ति बने नहीं; और ज्ञानीकं तो भोगसे बिना भी कमैंकी 
निवृत्ति बने है. काहेंतें, कप और कत्तो तथा फछ परमार्थत तो 
हैं नहीं; किंत अवियासे कल्पित हैं; ता अवियाका ज्ञान विरोधी 
है यांतिं अविद्याकल्पित जो कमोदिक हैं; तिनका भी -ज्ञानसे 
नाश हेवे है, जेंसे स्वमविषे निद्रासे जो पदार्थ प्रतीत होतें हैं 
तिनका जाग्रत विषे निद्गाकी निम्बाविसि अभाव हेवे है, पेसे 
अविद्यारूप निश्षसे प्रतीत जो होवे है कमें, कतो, फ; तिनका 
भी ज्ञानदशारूप जाग्रत्‌ विषे अवियाकी निवृत्तिसे अभाव हेवे है 
और ज्ञान बिना अभाव होंगे नहीं और इच्छाके अभाष॑तें जो 
कर्मका फलभोग होंगे नहीं, तो ईश्वरका संकल्प मिथ्या ,होवेगा; 
. कहते; “ फूल भोगेविना अज्ञानीके कर्मकी निवृत्ति होंगे नहीं”? 


(६४ ) विचारसागर । . [ द्वितीय- 


यह इंचरका संकल्प है; जो इच्छाके अभावतें करें कर्मका 
फल होवे नहीं। तो ईशवरका संकल्प मिथ्याही होंवेगा; और “सत्पसे- 
कल्प शशववर है, “यह बातो शासमें प्रतिद् है यातें / इच्छाके अभा- . 
कं पूर्व करे काम्यकर्मका फल होंगे नहीं यह वार्ता विरुद्ध है; जो 
इच्छा के अभावतें ही काम्यकर्मफल नहीं होगे, तो अशुभकर्मका 
फूल किसीक भी नहीं हुवा चाहिये. काहिंतें अशुभकमका फल दुःख 
है; ताकी किप्तीकूं भी इच्छा है नहीं. यातैं ज्ञानविना कर्मके फल- 
का अधाव होंवे नहीं. 

और जो पूर्व क्या, “जैसे कमके अनुश्नकालपें जो इच्छार- 
हित पुरुष है, ताकूं करमंका फल वेदांतमतमें अंगीकार नहीं करया; 
तेंसे कमेके अनुष्ठानसे अनंतर भी जो पुरुषकी इच्छा दूरि होय 
जावे, तो कर्मका फल होंगे नहीं. “ सो वात्तों भी वेदांतमतकूं नहीं 
जानिके कही है. काहेंतें, फलकी इच्छास॒हित जो कमेकरे, अथवा 
फूलकी इच्छाराहित जो कमे करे है, ताकूं कर्मग्र फलभोग तो 
निश्चय होवे है.परंतु इच्छारहित कमसे अतःकरण शुद्ध होंबे है,और, 
इच्छार्साहित जो कम करे है. ताकूं केवल भोग तो होंगे है; परंतु 
अंतःकरण शुद्ध होवे नहीं. जो इच्छारहित कर्म करनेते शुद्ध अंतः- 
करण होंयकें भवणतें ज्ञान होय जावे, ताकूं तो कमंका फल होंवे 
नहीं, ओर / जाने कर्म तो फछकी- इच्छारहित किये हैं, परंत 
अवणके अभावतें, अथवा किसी अन्यनिमित्ततें ज्ञान होंवे नहीं. 
ताकूं तो इच्छारहित कर्मके फूलका भोग दूर होवे नहीं.यह: वेदां- 
तका सिद्धांत है. याते ज्ञानसे विना कर्मका फलभोग दूरि होवे नहीं. 


. स्त॒र॑गः २ ] प्रयो०औ “संबंध ०(पृवेपक्षीकमते उत्त)( ६५ ) - 


.._ ओर पूर्व कह्मा जो “ प्रायश्षित्तसे संपूर्ण अशुभकर्मोंका नाश 


होते हैं” सो वार्ता भी बने नहीं. काहेंतें अनंतकल्पके जो अशुम 
कर्म हैं तिनका एकजन्मविंषे प्रायश्चित्त बने नहीं ओर गंगास्नान्‌ 
ओर ईश्वरका नामउच्चारणसे आदिछेके सरवेपाषफे नाशक जो 
साधारण प्रायश्वित कहे हें सो भी ज्ञानकेही साधन हैं, यातें स्वेपा 
पके नाशक कहे हैं. यातें ज्ञानसेही सर्व पापका नाश 
ओर पूर्व कह्ना जो “नित्यनेमित्तिककर्म करनेतैं जो छेश होंवे 
है, सो पवेसंचित निषिछकर्मका फल है. यातें संचित निषिदधकर्मका 
फुछ और होंवे नहीं. ” सो वार्ता भी बने नहीं. काहेंतें, अनंत 
अकारके सेचित निषिद् जो कर्म हैं, तिनका फल भी अनंत्प्रकारका 
दुःख है; केवछ कर्मके अनुष्ठानका छेशही तिनका फुल बे नहीं । 
ओर पूर्व कह्मा जो “संपृर्ण संचित काम्यकर्म तें एकही शरीर 
होंगे है. ” सो वाती भी बने नहीं. कहेंतें, सैचित काम्यकर्म 
अनंत हैं तिनक्ा एकजन्ब विषे भोग बनें नहीं और एक .रुपकूं 
एककालमें नानाशरीरसे जो भोग कह्या, सो भी सिद्ययोगीविना 
औरऊूं बने नहीं और “स्िद्योगीकूं भी ओर तो संपूर्ण सामर्थ्य 
होगे है; परंतु ज्ञान विना मोक्ष तो होंवेनहीं. यह वेदका पिद्ांव 
है; इसरीतिंसे काम्यकर्म और निषिद्धकर्मकूं त्यामिके जो केवछ 
नित्यनैमित्तिककर्स अज्ञानी करे; ताकूं नित्यनेशिचिक कर्मका 
फूल भोगनके वास्ते; और पूर्व जो शुभअशुभ कमे करे है तिनका 
प्‌ 


(६६ ) विचारसागर । | तृतीय- 


फूछ भोगेन पास्‍्ते, अनंतशरीर होंगे मोक्ष होंगे नहीं. यातें ज्ञानद्वारा 
बैधकी निवृत्ति गरथका प्रयोजन बने है. जैसे स्वगविषि जो मिथ्या 
पदार्थ प्रतीत होवें हैं, तिनकी जाग्रत विना निवृात्ति होंगे नहीं. तेसे 
बंध भी मिथ्या पतीत होवे है. ताकी भी ज्ञानहूप जाग्तविना 
निवृत्ति होवे नहीं. े 
इसरीतिसे ग्रेथंके अधिकारी विषय प्रयोजन संभव हैं आर 
अधिकारी आँदिकोंके संभवतें संवेधभी संभवे हे; यातें मेंथका 
आरंभ बने है. 
दोहा। 
दाइदीनद्याल जू, सत सुख परमप्रकास ॥ 
जामें मतिकी गति नहीं, सोई निश्बलदास ॥ १५ ॥ 
इंति अनुबंधविशेर्षनिरुपणं नाम दितीयस्तरंग: समाप्तः ॥ 
अथ श्रीगुरुरिष्य लक्षण. 
अथ तुतीयस्तरंग; ३. 
न 
गुरूमक्तिफलप्रकाशनिरूपणम-दोहा । 
पेख च्यारि अनुबंधयुत, पंढे सुने यह ग्ंथ ॥ 
जानसहित गुरुते छु नर, लहे मोक्षकी पंथ ॥ १ ॥ 
: दीका-च्यारे अनुबंधस॒हित गंथक जानिके ज्ञानसहित गुरुसे 
जो पुरुष गा एकाग्रचिसकरेके घुंने, सो पुरुष मोक्षका 
पंथ जो ज्ञान है, ताकूं पाप्त होय ॥ १॥ ः 


स्तरंगः ३. | गुरुलक्षण । ह (६७) 


दाहि। 
जअवाया[स मात भूमिमें, शान चिमत आबाद ॥ 
है शह कारन कहतहू, गुरू शिष्यसवाद ॥ २ ॥ 
टीका-गुरुशिप्यंके सैवादसे अर्थनिरुपण करनेंतें शेता के बोध 
सुखसे होगे है. इस कारणतें गुरुशिष्यके संवादसे मंथका' आम 
करिये है ॥ २॥ 
े अथ श्रीगुरुलक्षण. 
चापाई-वेद अर्थकू भरे पछाने । 
आतम ब्रहमढहप इक जाने ॥ 
भेद पंचकी बुद्धि नशावे। 
अद्यय अमल बल्ल दरशावे ॥ ३॥ 
भव मिथ्या भ्ृगतृ॒दा समाना। 
अनुलव्‌ इस भसापत नांह आना ॥ 
सो गुरु दे अछ्वुत उपदेशा। 
दक शिखा न लुंचित केशा ॥# ४॥ | 
टीका- विदके अर्थ भीप्रकारसे पिछाने ” यह कहनेसे 
अधीतवेद आचार्य होंवे है; यह कह्या ओर जीवबल्नकी एकता 
श्रयकरिके जाने यातें, आतन्नानविषे जाकी स्थिति होंगे, सो 
आचार्य होवे है; यह कहा जो वेद पढ्या होंगे, ओर ज्ञानंविये 
जाकी निष्ठ न होंवे सो आचार्य नही है. ओर ज्ञानब्षि जाकी विश 
होबे, और वेद नहीं पत्या, सो भी आप तो मुक्त है, परंतु उपदेश 


(६८ ) विचारसागर। [ वृतीय- 


करनेयोग्य आचार्य नहीं है. काहेंतें, वाकूं जिज्ञासुकी शंका 
मेटनेकी यक्ति नहीं भव है. जाके चित्तविषे शंक्रा उठ नहीं ऐसा 
जो उत्तम संस्काखाढा जिक्ञासु है, ताके वी उपदृश करने [व 
सम है भी परन्तु सके उपदेश करने योग्य नहीं; यातें आचार्य 
नहीं. किंतु अधीतवेद होंगे, ओर ज्ञानविषे जाकी निष्ठा होगे, सौ 
आचार्य कहिये है. ओर शिष्यक्री बुद्धिमें मान जो होवे पंचप्रकार- 
का भेद, ताक नाना यक्तिसे दूरि करने विषे समर्थ होवे -१ जीव 
ईशका भेद, २ जीवनका परस्पर भेद, ३ जीव जह़का भेद, ४ इईश 
जड़का भेद, ५ जड़जड़का भेद, यह पंचप्रकारके भेंद हैं, तार खें- 
इन करे. काहेंतें भेद भय का हेतु है. यातें भेदका निराकरण अवश्य 
कर्तव्य है, भेद का निराकरण करेके अद्यय और अमर कहिये 
अवियादि मल रहित जो बल्न ताक दरशावै, कहिये आत्महप के- 
रैके साक्षातकार करवावे, ओर सवे संस्तारक मिथ्या रूप कारक 
उपदेश करे, सो अछुत उपदेश देनेवाछा आचार्य कहिये है. ओर 
केवल आप मुंडन कराइके शिष्यकी शिखा छेदन मात्र करनेवाला; 
अथवा और कोऊ पंप्रदायके चिह्न मात्से अंकित करनेवाला; 
आधाय नहीं कहिये है ॥ ३॥ ४ ॥ 


दाह । 
करतमोक्ष भवग्राहते, दे आंप्रि निज् उपदेश ॥ 


सो देशिक बुध जन कहत, नहिं कृत गैरिकवेष ॥ ५ ॥ 
अब स्पृष्ठ 


स्त्रंगः ३.] शिष्य ल० गुरुतक्तिका फूड ॥ (६९) 


दि दोहा। 
दशिकके लक्षण कहे, भ्ुति सुति बच अनुसार ॥ 
सो लक्षण हैं शिष्पके, है जिनते अधिकार ॥ ६ ॥ 
 टीका-शा्के अनुसार देशिक कहिये गुरु, ताके लक्षण कहे. 
और जिन साधनसे गेथमें अधिकार होवे सो साधन शिष्यके लक्षण 
हैं. याका यह अभित्राय हैः-जो अधिकारीके लक्षण पूर्व कहे, 
सोई लक्षण शिप्यक्े जाति लेने. ॥ «६ ॥ ु 
अथ ग्ररुमक्तिका फल वर्णन.-दोहा। 
इंश्वरते गुरुमें अधिक, थारे भक्ति सुजान ॥ 
विन गुरुभाक्ति प्रवीणहू, लहे न आतमक्ञान ॥ ७॥ 
टीका-गुरमें #शरसेःअधिक भक्ति करे. कहेंगे; जो स्वेशा- 
ख्रमें पर््रीण भी पुरुष होपे, से भी गुरुके उपदेशविना ज्ञानकुं श्राप 
होवे नहीं ॥ ७ ॥ 
जो पूर्वदोहिंम बात कही सोई इशंत्से प्रतिपादन करें हैं- 
दोहा । 
वेद उदपि विनगुरु छखे, छागे छोन समान ॥ 
 बादर शुरुझुख द्वार है; अम्मृतसे अधिकान ॥ ७॥ 
ठीका-वेदरूपी उदधि कहिये जो समुद्र है सो गुरुविता छोमके 
समान क्षार है. जैसे क्षारसमुद्रमें पेठिके वाके जलकूं जो पान 
करे, सो केवल क्षारताकूं अनुभव करे है, और ताझू छेशकू शप् 
होवे है. पैसे गुरुबिना जो वेदके अथकूं विचारे है। सो भेदर्ती 


(७०) विचारसागर । [ वृतीय- 


तारक अनुभव करिके जन्ममरणहुपी खेदकूं भाप्त होगे है. इसी 
कारण रामानुज और मध्वसें आदिलेके; जो नानापुरुष हुए हैं, 
हिन्होंने वेदके अर्थका विचार भी किया है; परल्तु गुरुद्वारा नहीं 
किया; यादें मेद्विषे निश्यकरिके जन्ममरणरूपी खेदकूंही प्राप्त 
भय. मुक्तिकप आनंद उनकूं प्राप्त नहीं भ्रया. यर्यषि रामानुजभआादि 
जो भये हैं तिन्‍्होंने भी वेद अपने शगुरुसेही पढिक विचारया है।ओर 
विचारिंके व्याख्यान किया है, तथापि जिनके पास उन्होंने वेद 
पत्या सो गुर नहीं; काहेंतें, “जो जीवमन्नकी एकताका उपदेश 
करे सो गुरु होंवे है. यह पूर्व गुरुलक्षणके प्रसेगमें कहि. आयें. 
और उनके जो पाठक हुये हैं; सों जीवन्नका भेद उपदेश देंनेवाले 
हुये हैं, यातें उनके विषे जो गुरुशब्दका प्रयोग करे है. सो अहतके 
समान करे है. जैसे अहैतके शिष्य अत गुरु कहें है, परन्तु 
अहैत गुरुपदका विषय नहीं है. तैसे भेदवादीपुरुषोंके जो शिष्य हैं, 
सो अपने पाठकोंकू गुरु कहें हैं, परंतु सो गुरु नहीं हैं. यातें रामा- 
नुजतें आदिलिके जो गेदवादी हुये हैं, तिन्होंने गुरद्मरा विचार नहीं 
किया, इसकारणतें गेदमें अभिनिवेशकरिंके जन्मृमरणरूपी छेश- 
कही प्रात भये, तैसे और भी जो कोऊ पूर्वे्क्षणयुक्त गुरुते विना 
वेदके अथ्थका विचार करे, अथवा भेद्वादीपुरुषसे पढिके विचारे 
सो भी भेद्हपी क्षारकं अनुशवकरिके जन्ममरणरुपी छेशकूंही 
अनुभव करे है. यह दोहेके पूवोदका अ्थ है. और बादररूपी 
बह्नवितगुर्के मुखद्वारा जो सागिके विचारे;ताकूं अमृतसेमी अधिक 
आनंदका हेतु वेद होगे है. जेसे समुइका जल खरुपसे क्षर 


स्तरंगः ३. ] गुरुषक्तिका फल | (७१ ) 


है, और वादरद्वारा मधुर होते है; तैसे वेदका अर्थ अलज्ञानी गुरु- 
द्वारा आनंदका हेतु है ॥ ८ ॥ 

पूर्व दोहेमें यह बात कही जो / गुरुते पत्या जो वेदका अर्थ 
है, ” ताके विचारसे भुक्तिकृपी फल प्राप्त होगे है;तासों गुरु ज्ञानी 
हेपे, अथवा अनज्ञानी होंगे, ऐसा विशेष नहीं कहा. सो अब कहें 
हैं; “बयपि ज्ञानहीन गुरु नहीं, ” यह पूर्व कहि आये, तथापि 


बे च्क 


पुर्वे कही बातो दृष्टांतसे प्रतिपादन करें हैं।-- 

| द्शि । 
.. देतिपुट घंट सम अज्चजन; मेघसमान सुजान ॥ 
... पढ़े वेद इहि हेतुते, ज्ञानीपे तजि आन॥ ९॥ 

. टीका-भन्न कहिये अज्ञानी जो जनहै,सो दतिपुट कहिये मशक 
और घरमस आदि जो चर्मपात्र, अथवा घटद्वारा प्रहण किया जो 
ममुद्रका जछ, सो विलक्षणस्वादका हेतु नहीं है; तेसे अज्ञानीपुरुष- 

द्वारा महण किया जो वेदरूपी समुद्रका अरथरूपी जढ़, सो विढ- 
क्षण आनंदका हेतु नहीं; बातें अज्ञानी पाठक चर्मपात्र ओर घटके' 
समान हैं ओर सुजान कहिये ज्ञानी, मेघके समान हैं; यह थात्ती 

पूर्व प्रतिपादन करी है, यातें चर्मगरानन ओर घरके समान जो अज्ञा 
नीपाठक हे ताक त्यागिके मेघसमान जो ज्ञानी वाहीसूँ वेदका 

अर्थ पढे अथवा सुने. ॥ ९॥ 

: भज्ञानवानके पास वेद पढ़े. ” या कहनेतें यह शंका होवे हैः- 
: जो वेदकी श्राति हैं, तिनहीद्वारा जीवबल्नका स्वरुप वचारतेंतें ज्ञान 


( ७२ ) विचारसागर । [ तृतीय- 


अर अर 


हेये है. अन्य संस्कत मँथेंसि और भाषाअंथोंसे ज्ञान होगे नहीं 
याते भाषामंथका आरंभ निष्फल होवेगा. 
ताके समाधानका-दाहा । 

ब्रह्महण अहि ब्रह्मवित, ताकी वाणी वेद ॥ 

भाषा अथवा संसकृत, करत भेद श्रम छेद ॥ १० ॥ 

टीका-/ बल्वेत्ता जो परुष है सो वल्रूप यह वात 
शतिविषे प्रसिद्ध है; यातें ताकी वाणी वेदरूप है; सो भापारूप 
होवे, अथवा संस्कृतहुप होंवे; सर्वेधा भेदभमका छेद करें है 
और जो कहे हैः-“ वेदके बचनविना ज्ञान होगे, नहीं 
नियम नहीं जेंसे आउुवेदमं कहे जो शेग और तिनके निदान, 
ओर ओषध, तिन संपूर्णण अन्यर॑ंस्कृत ग्रेथोंसे, और भाषा 
फारतसी ग्रंथोंसे, ज्ञान होय जावें है तेसे सर्वका आत्मा जो चह्, 
ताक़ा ज्ञान भी भाषादिक ग्रथेंसि हो है; इसवास्ते सर्वज्ञ जो 
कषि ओर मुनि हुये हैं, तिन्‍्होंने स्ृति, और पुराण, ओर इतिहास 
ग्रथमे बल्नवियाके प्रकरण कहे हैं, जो वेदसे बिना ज्ञान ने होंवे 
ती वे संतण पकरण निष्फल होय जावेंगे; यातिं आत्माके स्वरूपका 

तेपादक जो वाक्य है, ताझूँ ज्ञान होंगे है; सो बेदका होवें 
अथवा अन्य होे यातें भाषागंथलते भी ज्ञान होगे है, यह बातो 
पिद् हुईं ॥ १० ॥ ह 
दोहा । 
वाण जाकी वेद सम, कीज ताकी सब ॥ 
प्रसन्न जब सेव ते, तब जाने निज भेव ॥ ११॥ 


स्तरंगः ३. ] गुरुभक्ति वर्गन । (७३ ) 


टीका-जा ऋहवेत्ताकी वाणी कहिये वचन वबेदके समान है 
ता अहवेत्ता आचार्यकी जिज्ञासु सेवा करें; काहेतें, सेवा्ैं जब 
आचार्य प्रमन्न होगे, तव निजनेव कहिये अपना स्वरूप जानें 
यह कहनेत॑ यह वात्तो जनाई:-जों आचायेकी सेवा है, शोतों 
इंश्वरकी सेवासे भी अधिक है काहेंतें, जो इंश्वरकी सेवा है, सो 
अहृएफूछ ओर हृषफेल दोनोंका हेतु है. जो वस्तु धर्म अपमैक्ी 
उद्त्तिद्वारा फठका हेतु होवे, सो अहृ्फलका हेतु काहिये हैं 
आर जा वस्तु घर अप्र्मकी उत्पत्तिसे बिता साक्षातफेलका हेतु 
होवे, सो च्टफलका हेतु कहिये है. इंश्वरकी जो सेवा है सो 
ध्रमेकी उतत्तिद्वारा अंतःकरणरी शुद्धिहुप्‌ फूलका हेतु है. यातें 
इश्वरकी सेवा अहृफूछका हेतु है. ओर आचायंकी सेवा 
की अपेक्षा बिना आचार्यकी परसज्षता कारके उपदेशरूए 
फूलका हैतु है; बातें दृशफलका हेतु है; और धर्मकी उत्पत्िद्वारा 
अंतःकरणकी शुद्धिहप फलका हेतु है यातें अच्छफलका 
भी हेत है इसरीतिसे आचार्यकी सेवा ईश्वरकी सेवासे 
भी उत्तम है यातें जिज्ञातु सर्वप्रकारसे अह्वेत्ता आचार्यकी सेवा 
॥ ११ ॥ 
अथ आवायसिवा प्रकार-सोरठा । 
है जबही गुरुसंग, करे दंड जिमि दंडवत । 
बार उत्तम अंग, पावन पादुसराज रज ॥ ३० ॥॥ 
का-जब गुरु प्रा होंवे, तब दंढका न्‍्याई स्रा्शग 


(७४ ) विचारसागर । [तृतीय- 
प्रणाम करें, ओर पावन कहिये पात्र जो है पादहपी सरोज 
( कमछ ) तिनकी रज जो धघूरी, ताकूं उत्तम अंग कहिये मस्तक 
ऊपर धारे ॥ १९ ॥ 

कक ३, श्र 
चोपाई | 
गुरु समीप पुनि करिये वासा । जो अति उत्कव्हे जिज्ञासा॥ 
तन मन धन वच अपी देंवे। जो चाहे हिय बंधन छेवे॥१ ३॥ 
अर्थ स्पष्ट, 


अथ तनअर्प॑ण प्रकार । 
चौपाई । 


तनकरि बहु सेवा विस्तार । आज्ञा गुरुफी कबहुँ न टरे ॥ 
अथ मन अपण प्रकार । 
मम प्रेम रामसम राजे है प्रसन्न गुर इमि अभिरापै॥१४॥ 


दोपहर स्वपने नह जांने। हरि हर जहा गंग रे जानें ॥ 
४ सूरतिको हियमें ध्याना। घारे जो चाहे कर्याना॥१९॥ 
अथ घन अपंण प्रकार । 
चोपाई। 
पत्नी पुत्र भूमि पशु दासी । दास हव्य गृह ब्रीहि विनाशी॥ 
अनपद इन सबवहिनकूं भासे। है गुरुशरण दूरे तिहिं नाखै॥ 


 स्तरेंगः ३. ] गुरुभक्ति वर्णन । (७०) 


सरिठा। 

घन अपणको भेव, एक कहे सुन दूसरो । 

है गृहस्थ गुरुदेव, याज्ञवस्क्य सम देह तिहि॥ १७ ४ 

टीका-पलीसे आदिलिके बीहि कहिये धान्यपयत सारे धन क- 
हिये हैं तिन सबके त्यागिक त्यागी जो गुरु है,ताके शरणे होवे:यह 
धन अर्पण कहिये है.काहेतें,गुरुने त्यागदी है, सो आप तो अंगी- 
कार कर नहीं. परन्तु तिन गुरुकी प्राप्तिवास्ते धनका त्याग किया 
है. यातें ऐसा जो त्याग है, सो भी गुरुकंही अप॑ण कहिये है. 

और ग्रहस्थ जो गुरु होंगे, तिनकू समग्र चढ़ाई देंवे यह ढूसरे 
प्रकारका धन अर्पण कहिये है. यामेँ कोऊ शैका करे हैः-जो 
व्ह्नवियाके आचार्य गृहस्थ नहीं होगें हैं. सो शंका बने नहीं । 
कहेंतें। याज्वल्क्य और उद्दालकसें आंदिलेके बल्नवियाके आचार्य 
गृहस्थही वेदविषे वहुत सुनें जावें हैं, यातें गृहस्थभी आचार्य 
संभव हैं ॥ १७ ॥ । 

अथ वाणी अर्पणविषि-छेद्‌. 
भाषत गुणगण गुरुके वाणी शुद्ध । 
दोष नकबहूँ अपेण करि इंमि बुद्ध ॥ 
मारठा। 
जे चाहै कल्याण, तन मन घन वच अरपि इम ॥ 
: बसे बहुत गुरुस्थान, मिक्षा्ैँ जीवन करे ॥ १९॥ - 


(७६ ) विचारसागर । [ तृतीय- 


हू ७५ ० २. 


टीका-जो प्रुष अपना कल्याण चाहे, सो पूर्वरीतिसे तनुआदि 
अपंग करिके आप बहुतकाल गुरु जहाँ हों; ता स्थानविंषे, वा 
समीपमें वास करे. ओर आप मिक्षेतें जीवन कहिये प्राण 
धारण करे ॥ १९ ॥ लि 

" चापाई। शक 
! मिक्षा घारेदे शिप आगे। निज मोजनकू नहिं पुनिरमोगि॥ 
! गुर देह तु जाठरडरि।नहिं दूजे दिन वृत्ति सैभारे ॥२०॥ . 

टीका-जो भिक्षाका अन्न शिष्य ल्यावे सो आपही भोजन 

नहीं कारे लेवे. किंतु देशिक जो गुरु हैं,तिनके आगे धरि देंगे, और 
जिक्षा गुरुके आगे धरिके अपने भोजनकूं गुरुसे मोँगे नहीं. और 
एकदिनमें दूसरीवार शिक्षा ग्राममें भी मंगे नहीं. किंतु गुरु जो 
कृष्ण करके देंबें, तो भोजन करे और गर जो शिष्पकी शरद्धाकी 
परीक्षके निमित्त नहीं देंवें, तो दूसरेदिन बृत्ति जो मिश्षा ताकूं 
सैभारे ॥ २० ॥ 


| £६ो | 
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दोहा । 
नि गुरुके आगे धरे, मिश्ा शिष्य सुजान॥ 
निवेदन जियमें करे, जो निज चहे कल्यान ॥ २१ ॥ 
टॉका-निर्वेद नाम ग्लानिका है. अन्य अयथे स्पष्ट ॥ २१॥ 
चोपाई। 
3. रत अपसर जब पेखे । सुख प्रसन्न गुरु सनन्‍्मुखलेख॥ 
विनती करे दो कर जोरी।गुरु आज्ञातें प्रश्न बहोरी ॥२२॥ 


स्तरंगः 9. ] उत्तमाषिकारी उपदेश। . (७७) : 


टीका-इसरीतिका व्यवहार करते जब गुरुका अवकाश देखे 
ओर प्रसन्नमुखसे गुरु जब अपने सन्मुख देखे तब हाथ जोरिके 
गुरुकी स्तुति करें; ओर विनती करे:-हे भ्षगवन्र ! “में पछथा 
चाह हूं. तव गुरु आज्ञा करें तो प्रश्न करे 


ओर कदाचित्‌ जन्मांतरके उत्तमकर्मतें गुरु रूपा कारक शिष्पर्क 
तन अपंण आदि सेवासे विनाही उपदेश कार्रिदेवें, तोमी शुद्ू 
अधिकारीका कल्याण होय जावे है. काहेंतें, गुरुतेंगके दो फल 
हैं;-एक तो गुरुकी प्रसन्नता, और दूसरा अंतःकरणकी शुद्धि, शो 
दोनों वाके सिद्ध हैं ॥ २१ ॥8३ 
दाह। 
तन मन घन वाणी अरपि, जिहिं सेवत चितलाय ॥ 
सकलरहूप सो आप है, दाहू सदा सहाय ॥ २३॥ 
इति गुरुशिष्यलक्षणं, गुरुमक्तिफल्प्कारानिहपर्ण 
नाम तृतीयस्तरंगः समाप्तः ॥ ३ ॥ 


चतृथर्तरद्व 6. 


*-+-7-0883$0-4- 
अथ उत्तमाधिकारी उपदेशानरूपण। 
दोहा । 


गुरु शिषके संवादकी; कहूँ ब गाथ नवीन ॥ 
पेखि जाहि जिज्ञास जन; होत विचारप्रवीन ॥ १ ॥ 


(७८) विचारसागर । [चुतुर्थ- 


दोहा । 
तीनि सहोदर वारू शुभ, चक्रवर्ति संतान॥ 
शुभसंतति पिठ तिहिनमें। सवगे पताल जहान॥ ९ 
तीनों बाल नाम । 
तत्ततदष्ि इक नाम अहि। दूजो कहत अहृ ॥ 
तकदृष्टि पुनि तीसरो, उत्तम मध्य कनिष्ठ ॥ ३॥ 
तीपाई | 
बारूपनो सब खेलत खोगो । तरुण पाय पुनि मदन बिगोयो॥ 
धारिनारिरह मार प्रकाश।भोग लहे तिहुँ सब सुखराशी 8॥ 
ह दाहा। 
खरे भूमि पातालके; भोगहिं सबे समाज ॥ 
शुभसंतति निज _तेजवल, करत राजके काज ॥ ५॥ 
लहिअवसरइकतिहिपिता, निजहियरच्योविचार ॥ 
सुखस्वहूप अन आतमा, तापूं भिन्न अशार॥ ६॥ 
इहि कारन तनि राज यह, जानूं आतमहप ॥ 
स्वगे भूमि पातलके, तिहु पुत्रहि करि पूप ॥ ७॥ 
 चौपाई 
3 83338 पेखि तिँ पुत्र प्रवीना ॥ 
| बुलाये।निज विरागके वचन सुनाये॥८॥ 
भाष्यो परने यह राज सैभारु। 
इक पताल इक स्वगे सिधारहु ॥ 


: क्तरंगः 8.]... उत्तमाविकारी उपदेश | (७९ ) 


अपर बसहु काशी शुवि स्वामी । 
रहत जहाँ शिव अंतरयामी ॥ ९॥ . 
जिहि मरतहि सुनि शिव उपदेशा। 
अनयासहि तिहिं छोकप्रवेशा ॥ 
गंग अंग मनु कीर्ति श्रकासे। 
उत्तवाहिनि अधिक उजासे ॥ १० ॥ 
दोहा। 
करू राज इम भिन्न तिहुं, पालहु निज निज देश ॥ 
बिन विभाग आतानको, भूमि काज हे कैश॥ ३१ ॥ 


सैवैया-गजसमाज तजों सब में अब, 

जानि हिये दुख ताहि अपार । 
और तु छोक दुखी अपने दुख; 
में भुगत्यो जग कैश अपारा ॥ 
जे भगवान प्रधान अजानः 
समान दारिहन ते जन सारा | 
हेतु विचार हिंये जगके भंग; 
स्यांगे छखे निजरहूप सुखारा ॥ १९॥ - 
वाक्य अनंत कहें इस तांत; 
सुने तिहुं रात सुब॒द्धिनिधाना । . 
बैंडि इकंत विचार अपार. 


ह है 
(८०). . विचारसागर। [ चतुर्थ- 


भने पुनि आपसमांहि सजाना॥ 
दे दुखमल समाज हसे यह; 
आप भयो चहं ब्रह्म समाना । 
सो जन नागर. बद्धिकसागर, 
आणर दुःख तजे ज्ञ॒ जहाना ॥ १३॥ 
दोहा | ; 
यांठे दल दुखमूल यह, राज करो निज काज ॥ 
करि विचार इम गेहते। निकस्यो आातसमाज ॥ १४ ॥ 
तिहं खोजत सहुरु चले, थारि मोक्ष हिय काम ॥ 
- अथंसहित किय तातकोी; शुमसंतति यह नाम ॥ १५ ॥ 
खोजत खोजत देश बहु, सुरसारे तौर इकंत ॥ 
तह पछव शाखा सघन, बन तामें इक संत ॥ १६॥ 
बेठ्यो वट विंटष॑हि तरे, भद्गा छुद्दा चारि ॥ 
जीवबहादी एकता, उपदेशत गुण थारि ॥ १७॥ 
दोषरहित एकाग्रचित, शिष्यसंघ परिवार॥ 
लखि देशिक उपदेश हिय, चहुंचा करत विचार ॥ १८॥ 
मनह शंभु केलासमें, उपदेशत सनकादि॥ 
पेलिताहितिहिलहिशरण, करीदंडबतआदि ॥१९॥ 
- किया वास पटमास पुनि,शिष्यरीति अनुसार ॥ 
करी अधिक गुरुसेव तिहुं, मोक्षकाम हियधार ॥ २० ॥ 
है अपन शंबुरु तंबे) ते पूछे मदुबानि॥ 
किहि कारण तुम तात 'तहुं, बस॒हु कोन कहआनि २१ 


रंगः ४७. ] उत्तमापिकारी उपदेश निहएण। (८३ ) 


तत्तर्टि तब छात्र हिये, निज अनुजनकी लैन॥ 
कहे उमय कर जोरि निज, अभिष्रायके बैन ॥ २२ ॥ 
तत्वदष्टिस्वाच-दोहा । 

. भो भगवन हम आत तिहूँ, शुभसंततिसंतान ॥ 
लस्योचहेंबहुमेवहिय,. दीननवीनअज्ञान ॥२१३॥ . 
जो आज्ञा हे रावरी, तो है पूछि प्रवी 
आप दयानिधि कल्पतर,हम अतिदुखितअधीन॥२४॥ 

अीगुरुद्वाच-सोरठा । 
हु शिष्य मम बात, जो पृछहु तुम सो कहूँ ॥ 
लहो हिये कुशलुंद, संशय कोऊ ना रहे ॥ २५ ॥ 


छ दाहा। 
गरुकी लखी दयालुता, शिष्य हिये भो चेन ॥ 
कार्य सिद्ध निज मानि हिय; भापषे सविनय बेस ॥ २६ ॥ 


तत्वदइृशष्टिस्वाच । चोपाई । 
भो भगवन तुम कृपानिधाना । हो सव्वेज्ञ मेहेशसमाना॥ 
हम अजानमति कछ न जानिजन्मादिक संसृतिमयमांने२७ 
कम उपासन कीने भारी । और अधिक जगपाशी डारी ॥ 
आप उपाय कहो गु॒रुदेवा । है जाते भवदुखकोी छेवा॥२८॥ 
पनि चाहत हम परमानंदा । ताकी कहो उपाय झुछंदा॥ 
जवहि कृपा करि कहि हो ताता। तब ह्वहे हमरे कुशछाता२९ 


(८१) .... विचारसागर। [ चतुरथ- 


'टीका-हें शगवत्‌) आप कृपानिधानहों; और सदाशिवके 
समान आप सर्वज्ञ हो. और हे भगवन्‌ ! हम. जन्ममरणसे आदि 
ढेके जो दुःखरुप: संसार है, तासे हरे हैं ताकी निवृत्तिका आप 
उपाय कहो. और परमानंदकी प्राप्तिका उपाय कहो. और हे गुरो ! 
उपासना और कर्मके अनेतअनुश्ान करे भी, परन्तु उनसे हमारेकूं 
वांछित फुल भोप्त भया नहीं, और उल्टा संसार उनसे बँधता गया 
याते आप और उपाय्‌/बुतावो, जा करिके हमरुतार्थ होवें॥२९॥ 

:_ दोहा। 
पोक्षकाम गुरू शिष्य छाखि, ताको साधन ज्ञान ॥ 
. बेदउक्त माषण लगे, जीप मिद्‌ मान ॥ ३० ॥ 
टीका-डःसकी निवृत्ति और परमान॑दकी प्राप्िकूं मोक्ष कहें 
हैं.ताकी कामना शिष्यके हृदयमें देखिके ताका सांधेन जोवेद्उक्त 
ज्ञान है; सो कहते भये. यर्यपि ज्ञानका स्वरूप अनेकशास्त्रोंविषे 
मिन्न भिन्न वर्णेन किया है, तथापि जीव अल्नकी मिद्‌ कहिये गेद 
ताऊू दूरे करनेदाला जो ज्ञान हे, सोई वेदमें मोक्षका साधन क्या 
है; गाते ताहीकू ज्ञान कहें हैं ॥ ३०॥ '* | 
श्रीगुरुतवाच-दोहा । 
परमानंदमिलाप तू, जो शिष चहै सुजान॥ . 
जन्मादिकहुख नाश एनि, आंतिजन्य तिंहि मान्‌॥३१॥ 
. रमानद्‌ स्वहप तू, नाहें तोमें दुख छेश ॥ 
. अज अविनाशी बह्न चित,जिन आने हिय क्ेश॥३२॥ 


स्तरंग: ४. ) उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण । (<३ ) 


टीका-है शिष्य ! प्रस्मानंदकी प्राप्तिविदें, भीर जन्ममरणसे 
आदिलेके जो दुश्सरूप संसार है, ताकी निवृत्तिदिषे जो तेरेके 
इच्छा भरई है, ता इच्छाकी आांतिसे उतानि हुई है; तू ऐसे जान 
हिंते ! ते आप परमआनंदस्वरुप है; याते ताकी प्राधिकी इच्छा बने 
नहीं, जो वस्त अप्राप्त होगे, ताकी प्रातिकी इच्छा बने है. और 
अपना जो स्वरूप है, सो सदा भाप्त है. ताकी प्रातिविषे जो इच्छा, 
सी ज्ञाँति विना वने नहीं ओर जन्मसे आदिलेके जो संसार है, 
से जो कदाचित होगे, तो .वाकी तिवृत्तिविषर इच्छा बने. सो 
जन्मांदिक संसारका छेश भी तेरेशिषे तहींहे. बाते अनहुये दुशखकी 
निवूत्तिविपे भी इच्छा ऋंति बिना बने नहीं. और हे शिष्य्‌ | जन्म 
और नाश करिके रहित जो चेतनरूप व्न है, सो तू याते अपने 
हृदर्याविपे जन्मादिक खेद मति मान ॥ ३१ ॥ ३९ ॥ 


तत्तदृश्टस्वाच-दोहा 
'विषयसंग क्यों भान हे; जो में आनंद्रूप ॥ 
अब उत्तर याकी कही, भ्रीगुरु मुनिवरभूष ॥ ३३ ॥ 
टीका-हे मगवन्‌ ! जो मेरा आत्मा आनन्दरूप होदे तो 
दिषयके संबंधसे आनेदका आत्माविषे भाव नहीं हुदा चाहिये 
यादे आत्मा आनंदरूप नहीं; किंतु विषयके संबंधसे आत्मा विषे 
आनंद होंवे है ॥ ३१ ॥ री 
श्रीगुरुमवाच-चौपाई | 23% 
आतमविमुस बुद्धि जन जोई॥ इच्छा ताहि विषयकी होई॥ . 


(८४ ) ' विचारसागर । [ चतर्थ- - 


तामूं चंचलब्ादि बलानी। सुख आमास होइ तहाँ हनी २१॥ 
जब्‌अभिरपित पदारथ पविततव मतिछनक विछेष नशवि॥ 
तामे है अनंद प्रतिषिबा। पुनि उनमें बहु चाह विडंया॥ 
ताते है थिरताकी हानी । सो अनंद प्रतिबिब नशानी॥ 
विषयसंग अनंद जु होई। बिन सतगुरु यह लखे न कोई३६॥ 

टीका- हे शिष्य | आत्मासे विभृख है बुद्धि जाकी, ऐसा 
जो पुरुष ताकूं विषयकी इच्छा होंवे है, वा स्थानविषे जो भोगका 
साधन होंवे सो विषय कहिये है. याते धनपत्रादिकोंका भी अहण 
करे लेना ता विषयकी इच्छाते बुद्धि चेचछ रहै है. ता चंचछ 
बुद्धिमें आत्मस्वहुप आनंदका आभास कहिये प्रतििंव नहीं होंगे 
है और जिस विषयकी हच्छा हुई होगे सो विषय याद प्राप्त होई 
जावे तब या परुषकी बुद्धि क्षणमात्र स्थित होयके अंतर्मुख बुद्दिकी 
वृत्ति होंगे है ता अंतर्मुख वृत्तिवेष आत्माका स्वरूप जो आनंद 
ताका मरतिबिंब होंगे है. विस आसस्व॒हप आनंदेके प्रतिविंदर्कू 
अनुभव करके पूरप्ू ज्ति हेवे है; जो मेरेके विषयसे आरंद- 
का छाभ हुवा है, परंतु विषयमें आनंद हे नहीं. 

जो कदाचित्‌ विषयमें आनंद होगे, तो एकविषयते तृप्त जो 
पुरुष, ताक जब दूसरे विषयकी इच्छा होंगे, तब भी प्रथमवि- 
पयसे आनंद हुवा चाहिये सो होगे तो नहीं है. और हमारी 
रीतिसे स्वरुपआनंदका तो भान बने नहीं, काहेंते जो दूपुरे 


के इच्छा करिके बुद्धि चंचछ है, ताकेविषे प्रतिबिंब बने 
नहीं किंवा+-- । 


स्तरंगः ४. ] उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण। (€ <० ) 


. जो विषयमेंही आनंदहोंवे, तो जा पुरुषका मियपृत्र अथवा 

और कोई अत्यंत प्यारा जो अकस्मात बहुतका पीछे मिदि 
जाबे, तब वाऊ देखतेही प्रथम जो आनंद होंगे, सो आनेद फेरि 
सदा नहीं होता; सो सदाही हवा चाहियें. काहेते, आनंदका हेतु 
जो प्रुष है सो वाके समीप है. ओर हमारी रीतिसे तो प्रथमही 
आनंद बने है; सदा बने नहीं. काहेते. एकबार प्यारेकूं देखिके 
वृन्तिस्थित होंवे है, फेरि वृत्ति और पदार्थनमें मि जावे है; यातें 
चंचलहे, याते पदार्थमं आनंद नहीं. किया: । 

जो विपयमे आनंद होवे, तो समाधिकारबिपे जो योगानद्का 
ज्ञान होंगे है, सो न हुवा चाहिये; काहिते, समाधिमें किसी विषयका . 
संबंध नहीं है. किंवाः 

जो विपबमेंही आनंद होंवे, तो हुपृप्तिमें आनंदका भाव नहीं 
हवा चाहिये. काहेंते, सुपुश्तिविषि भी किसी विषयक संबेध है 
नहीं, याते विपयमें आनंद नहीं किंतु आत्मस्वर्पआनेद सारे 
: ज्ञान होवे है, इसीवास्ते वेदमें लिखा हैः/'आत्मस्वरूप आर्व् 
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. हेके मारे आनंदवाले होवें हैं.  ॥ ३४-४५ ॥ 
दाहा। 
विषय संगतें है भगट, आतम आर्नेंद्रूप ॥ 
शिष्य सुनायो तोहि में, यह सिद्धांत अबूप ॥ रे७ ॥ 
पीरणा । 
सो दूं मोहि ब॒ भाख, जो-यामें शंका रही ॥ 
निञमतिमे मति राख, में ताक उत्तर कह ॥ रे८ ॥ 


(<६ ) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


तत्त्वदृष्टिस्वाच । 
चोपाई-भो भगवन तुम दीनदयाला। 
मेद्यों मम्र संशव ततकाला ॥ 
. यामें कछुक रही आशंका । 
सो भाखा अब है निरवेका ॥ २९॥ 
आतमविम्रुख बुद्धि अज्ञानी ) 
ताकी यह सब रीति बखानी॥ 
ज्ञानी जनकी कही विचारा । 
कोड न तुम सम और उदारा॥ ४०॥ 
टीका-हे भगवन् ! आपने पूर्व विषयके संबंधसे आत्मानंदके 
भानकी जो रीति कही, सो अज्ञानीपुरुषकी कही, और ज्ञानीकी _ 
नहीं कही काहेते, आत्मास विमुख है बुद्धि जाकी, ताका 
आपने नाम हहिया है; सो आत्मा से विमुसबुद्धि अज्ञानीकी होंवे 
है; ज्ञानीकी नहीं. याते आप ज्ञानीका विचार कहो. जो ज्ञानवा 
नकूं विषयकी इच्छा, ओर ताके संबंधसे पूवेरीति करिके सुखका 
जान होगे है, अथवा नहीं? यह वात्तो आप कहों ॥ ३९॥ ४ ०॥ 


क्‍ श्रीगरुताच-दोहा | 

सुनहु शिष्य इक बात मम, सावधान मन कान ॥ 
हें द्रेविय आतमविमुख, अज्ञानी रु सुजान ॥ ४१ ॥ 
है विस्वृत व्यवहारमें; कंबहुँक ज्ञानी संत ॥ 

अज्ञानी विध्ुखहि रहे, यह तू जान सिधंत ॥ ४२ ४ 


स्तरंगः ४. | उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण' ।  (<७) 


दीका-हे शिष्य ! तू चित्त और अणवकूं| सावधान करके 
मुन, पूर्व जो हमने आत्मविमुस कहा है, सो आत्मविमुख अज्ञा- 
नीही नहीं होंगे किंतु ज्ञानवानकी भी बुद्धि जब व्यवहार्में आइ 
जावे, तब वह तस्वकूं भि जावे है. तिसकालविष ज्ञानवान्‌ भी 
आत्मविमुखही होगे है. ओर ज्ञानीकी बुद्धि जो सदा आत्माकारही 
रहे, वो भोजनादिक व्यवहार न होवे, याते आत्मविमृसबुद्धि दोनोंकी 
: बनें हैं. अज्ञानीकी तो बुद्धि सदा आत्मविमुख है. ओर ज्ञानीकी 
बुद्धि आत्मविमुख होवे तिप्तकालमें ज्ञानीकू भी क्‍प ॥, ओर विष- 
यके संबंधसे जो आत्मस्वरूप आनंदका भान अज्ञानीके समान है; 
परंतु इतना भेद हैः-विषयके संबंधसे जो आनंदका भान होवे है, 
- जो यह आनंद है सो मेरे स्वरुपसे न्‍्यारा नहीं है; किंतु ताकाही 
आभास है. याते ज्ञानकूं विषयभोगमें भी समाषिही है. ओर अज्ञानी 
नहीं जाने है; जो मेराही स्वरूप आनंद है और द्वोनोंका स्वरूप 
आनंद है. विषयसे केवल अन्ञानीकू भांति होगे है. ॥ ४१॥ ४२॥ 

शिष्य उवाच-चोपाई ४ 

हे प्रभु परमानंद बखान्यों। मेरो रूप सु में पहिचांन्यों ॥ 
नहिं तोमें मवबंधन लेशा।कक्मो आप पुनि यह उपदेशा४३॥ 
यामें शंका झुहि यह आवे । जति तब बच हिये न सुहावे ॥ 
नाहं मोम यह बंध पसारो । कहो कोन तो आश्रय न्यारो ॥ 

टीका-हेमगवर्न ! आपने कहा “ तू परम आत्लंदस्वरुप है “ 
सो में भलीपकारसे जाना. और आपने कहा जो £ [जन्म मरणसे . 


। 


(८८)...#७/विचासागर । [ चुतुर्थ- 


' आदि ऐेके संताररुप दुःख देरे विपे हे नहीं; यायें ताकी वित्त 
बनें नहीं, ” याक्के विष मेरेकू शंका है।-जों जन्मादिक दुःख 5 
विषे नहीं हैं; तो जाविंदे यह संसार है, सो मेरेसे न्‍्यारा कहिये 
भिन्न आश्रय आप कृपा करिके बतावों, जाके विंपे सेसारदुःख 
जानिके अपनेदिपे नहीं मात. म 
आगुरुपाच-सोरदा दे 
आुनहु शिष्य म॒म्त बानि, जाते तब शंका मिंटे ॥ 
है जगकी अति हानि , तो मोम नहिं औरम ॥ ४५ ॥ 
अर्थ स्पष्ट । हे हे । 
तत्तद्वाएस्वाच-दाहा । 

. जो अगवन कहूँ है नहीं, जन्म मरण जगखेद ॥ 

हे प्रत्यक्ष प्रतीति क्यों), कहो आप यह भेद ॥४६॥ 

टीका-हे भगवन्‌ ! जो जन्म मरणसे आदिलिके संसार दुःख : 
मेरेविदर तथा ओर विष कहूँ भी नहीं है, तो प्र्यक्ष पतीत क्यों होवे 

! जो वस्तु नहीं होगे, सो गतीत होते वहीं, जैसे वंध्याका पृत्र 

और आकाशविते पृष्ण नहीं है, शो प्रतीत होगे नहीं. तेसे संसारभी 
नहीं होते तो भतीत नहीं हुवा चाहिये.और जन्मसे आदिलेके संसार 
भतीत होवे है याते / जन्मादिक संसाररूपी दुःख नहीं: हैं;” यह 
कहना बने नहीं ॥ ४६ ॥ 

.. औआगुरुधाच-दोहा । 

अखरूप अज्ञानतें, है मिथ्या परतीति ॥ 

जगत स्वप्न नभनीलता, रज्जुघुंजगकी रीति ॥ ४७.॥ 


५9 


स्तरंगः ४. ) उत्तमाधिकारी उपदेश विरूएण । («९ ) 


टीका-जन्मादिक जगत परमार्थसे नहीं है, तोगी आत्माका 
अल्मस्वरूप करिके, अज्ञानते मिथ्या अतीत होगे है. जैसे स्वमके 
पदार्थ, आकाश नीछता और रज्जुमें सपे परमार्थसे नहीं हैं ओर 
मिथ्या प्रतीत होवें हैं। तेगे जन्मादिक जगत परमार्थसे नहीं है 
मिथ्या प्रतीत होते है ॥ ४७ ॥ हर 
ह त्त्वृ जल 4७. 7 |ई 

तत््वदश्सिवाच -चौपाई |. 
मिथ्यास्प रज्जुमें जैसें। भाष्यो मव आतंममे तैसें ॥ 
केस सप र्जुम सांस | यह संशय सन्‌ ईछि विनासे॥ 8८॥ 
टीका-जैसे रज्जुें सर्प मिथ्या है, तैसे आत्मामें भवदुःख 
मिथ्या कहा; तहां दृशंतके ज्ञानविवा दा्तिका ज्ञान होवे नहीं: 
याते रज्जुमें सर्प केसे भासे | यह दम प्रश्न है ॥ ४८ ॥ 
अथ्‌ प्रश्नआभमप्राय । 
चौपाई-असत घ्याति प्रनि आतमख्याती । 
ख्याति अन्यथा अरू अख्याती॥ 
सुते चारि मत्‌ अमकी ओरा। 
:. मानों कौन कही यह ब्यौरा ॥ ४९ ॥ 

टीका-जहां रज्जुमें सपे। और सीपीमे रुपा, इत्यादिक भग 
हैं, वहां चारे मत सुने हैंः-शन्यवादी असत्यस्याति कहें हैं. क्षणि-- 
कविज्ञानवादी आत्मख्याति. कहें हैं. न्याय और वेरेपिकसतमें । 
अन्यथारुयाति कहें हैं. सां्य और प्रभाकर अख्याति कहें 


हैँ, तहाँ- 


2 


(९०) विचारसागर । [ चुतुर्थ- 


भुन्यवादीका यह अमित्नाय हैः-जेवरी देशमें सर्प अत्यंत अस्त 
. है, हैसे अन्य -देशमें भी अत्येत असत है. ऐसे अल्यंत 
असुव्‌ सर्पकी जेबरी देशमें प्रतीति होगे है; याद. असत्य 

स्याति कहें हैं. अत्यन्त असत्य सर्पकी ख्याति कहिये भान और 
: कथन है. । । 
विज्ञानवादीका यह अपिप्राय हैः-जेवरी देशमें तथां अन्य 
देशमें बुद्धिके बाहिर कहूँ सर्प हे नहीं सारे पदार्थ बुद्धिसि शिन्न नहीं 
' किंतु सर्व पदा्थोके आकारकू बुद्धिही घारे है. सो बुद्धि क्षणिकवि- 
ज्ञानहपा है. क्षणक्षणमें नाश और उत्पत्ति प्राप्त होगे जो विज्ञान 
सोई सर्परूप प्रतीत होंगे है. याकं आत्मस्याति कहें हैं. आत्मा 
. कहिये क्षणिकविज्ञानहप बुद्धि, ताका सपेरुपसे रुयाति कहिये 
शान और कथन है. ह 

. “नैयायिकका और वेशेषिकका यह आमिभाय हैः-बंबी आदि- 
. क स्थानमें साँचा सपे है; ताक नेत्स देखे हैं. ओर नेतमें दोष 
है, ताके बढते सन्मुख समीप प्रतीत होवे है, ययपि सोचा सर्प. 
और नेनके मध्य भीति आदिक अंतराय हैं, तथापि- दोषसहित 
नेत्नते अंतरायसहित भी सपे दीखे है. और यामें कोझ ऐसी शैका 
करे-दोषते सामध्ये घंटे है, बषे नहीं. जैसे जटराभिमें 
पाचंनसामथ्य॑ वात पिच कफदोप॑ते घंटे है. तैसे नेत्रमें शी तिमि- 
रादि दोष्ते सामेथ्य घटी चाहिये. और बेबीआदिंक स्थानमें 
स्थित सपैका दोपसहित नेज्से ज्ञान कहा, तहां शुद्दनेश्रसे तो 
परेशमें स्थितंका प्रत्यक्ष ज्ञान होदे नहीं, और दोषसहितसे होंगे 


: स्तरंगः ४. ] उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण। (९१ ) 


है. याते दोपते नेत्रका सामर्थ्य अधिक होंगे है; यह माननेमें कोई 
दांत नहीं सो शेक्ता बने नहीं. काहेते किसीझूं पित्तदोषते ऐसा 
रोग होथे है जो चतुर्गगमोजन कियेतेशी तृत्ति होंगे नहीं जैसे 
पित्तदोपते जटारामिमें पाचनस्ामर्थ्य बे है. तेंसे नेत्रमेंी तिमिरा 
दि देपते परदेशमें स्थित सर्पके प्रत्यक्ष करनेका सामध्ये बे. है. 
इसरीतिस वंबी आदिक देशमें स्थित सपका अन्यथा कहिये और 
प्रकारते सन्मुख जेवरीदेशमें जो रूयाति कहिये भाव और कथन, 
मो अन्यथाख्याति कहिये है. और चिंतामणिकार ( नेयायरिक ) 
का यह मत हैः-जो दोपसहित नेन्नते बंबीमें स्थित स्पका ज्ञान 
होवे, तो चीचके और पदार्थनका ज्ञानभी हुवा चाहिये याते परदे- 
शमें स्थित वस्तुका नेत्रसे ज्ञान होगे नहीं, किंतु दोष॑सहित नेज्नते , 
जेवरीका निजरूपते भान होंगे नहीं सर्परूपते भान होेहे. 
याते जेब्रीकाही अन्यथा कहिये ओर प्रकारते सर्पेरुपते 
जो ख्याति कहिये भाव और कथन; सो अन्यथारुयाति 
-कहिये है. हे हू | 
और अख्यातिवादीका यह अभिष्राय हैः-जो असंतकी 
प्रतीति होंवे, तो वंध्यापुत्र, ओर शशशंगकी प्रतीति हुई चाहिये. 
याते असत्ज्याति असंगत है. क्षणिकविज्ञानकाही आकार 
सर्पादिक होवे तो क्षणमात्रसे अधिककाल स्थिर प्रतीति नहीं हुई 
चाहिये. याते आत्मस्याति असंगत है. और अन्यथाख्यातिकी 
प्रथमरीति तो चिंतामणिके मरते दृषितहीहै. तेसे चिंतामणिकी 
रीत्सिभी अन्यथास्यातिमत असंगत है. काहेते श्ेयके अनुसार 


(९२) विचारसागर । [ चतुथ- 


ज्ञान होंगे है, केय रज्जु और सर्प का ज्ञान; यह कहना अत्यंतविरुद् 
है. याते यह रीति मानती योग्य हैः- 
जहां रज्जुमें सर्पजम है; तहां रज्जुसे मेनका अपनी वृत्ति 

द्वारा संबंध होयके रज्जुका इद्रपते सामान्य ज्ञान होंवेंहै; ओर 
सपंकी स्मति होगे है. “यह सपे है ” यामें दो ज्ञान हैं / यह “ 
अंश तो रज्जुका सामान्य प्रत्यक्ष ज्ञान है, और “सर्प है “ ऐसे 
सूर्पका स्मृतिरुप ज्ञान है. इसरीतिसे “ यह सर्प है” यहां दो 
ज्ञान हैं; परंतु भेयदोए प्रमातामें, और तिमिर दोष प्रभाणमें, ताके 
बूलते पुरुषकू ऐसा विवेक नहीं होता, जो मेरेकू दो ज्ञान 
हुयेहैं. यथपि / यह ” अंश रज्जुका सामान्य ज्ञान यथार्थ 
है. और पूर्व देखे सर्पका स्पृतिज्ञानभी यथार्थही है. तोभी 
' शेरेकूं दो ज्ञान हुये हैं; तिनमें रज्जुका समान्‍्य प्रत्यक्ष ज्ञान है; 
ओ सप्पका स्मृतिज्ञान है; यह विवेक नहीं होवे है. तिर् दो ज्ञानके 
अविविककूंही सांख्य प्रशाकर मतमें क्रम कहें हैं, यही रीति सारे 
अमस्थलमें जाननी; या रीतिसे रज्जुआदिकिनमें सपोदिक 'भश्म 
जहां होवे, तहां चारि मत सुने हैं. तिनमें नीका मत होड़ सो 
कहो; ताहीकूँ में मानों, यह शिष्यका प्रश्न है॥ ४९ ॥ 
द श्रीगुर्रुवाच-दोहा । 

ख्याति अनिवेचनीय लखि, पंचम तिनतें और ॥ 
बुक्तिहीन मत चारि ये; मानहु अमकी ठोर॥५० ॥ 
: . टीका-हे शिष्य | तिन चारे ख्यातिते औरही भ्रमकी ठौर 
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'अनिरवंचनीयस्याति पंचम ठख, ओर असत्त्याति, आत्मख्याति, 
अन्यथाख्याति, अख्याति; ये चारे मत युक्तिहीन हैं. जैसे उत्तर 
- मतानिरुपणमें तीनि मत असंगत कहे; तैंसे अर्यातिमत भी असंगत 
है. काहेंतें यह सर्प है ? या ज्ञानमं प्रथय “ यह ” अंश तो 
रण्जुका सामान्य ज्ञान प्रत्यक्ष है; और “ सर्प है ” इतना अंश 

दप सर्पका स्मरण ज्ञान है. यह अख्यातिवादीका मत है. तहां 
पूर्वदष्ट सपेका स्मरणही मानें, ओर सन्पुख रज्ज़देशमें सपंका 
ज्ञान नहीं मानें तो सनन्‍्मुख रज्जुते पुरुषक भय होयके उलछय भागे 
है, सो भय और भागना नहीं हुवा चाहिये. याते-सन्मुख 
रम्जुदेशमेंद्ी सर्पकी भतीति होगे है; पूर्वच्ट सर्पकी स्थृति नहीं 
किंवाः-रज्जुका विशेष रूपते यथार्थज्ञान हुयेते अनंतर ऐसा बा 
होंवे हैः-'मेरेकूँ रज्जुमें सपेकी प्रतीति मिथ्या होती भई... या 
बाधते भी रज्जुमेंही सपेकी प्रतीति होंगे है, पूर्व दृष्ट सपेकी 
स्मृति नहीं ओर “यह सर्प है” इहां ज्ञान एकही प्रतीत होते हे, 
दो नहीं. और एककाढमें अंतःकरणते .स्मृतिरुप ओर प्रत्यक्ष्ृप 
दो ज्ञान होंवं भी नहीं. यातें अख्यातिगत भी अत्यंत असंगत 
है इन चारों मतनका प्रतिपादन और खंडन विवरण और स्वारा- 
ज्यसिद्धिआदिक भंथनमें विस्तारसे लिखा है; प्रतिपादन और खंड- 
नकी युक्ति कठिन है, याते संक्षेपततें जिज्ञामुकूं रीति जनाई हैः 
- विस्तारसे हमने लिखा नहीं । 


सिद्धांतमें अनिर्वेषनीयस्याति है; ताकी यह रीति है+-अंतःक- 


(९४ ) विचारसागर [ चतुथ- 


रणकी इत्ि नेत्रादिद्ारा निकसिके विषयके समान आकारकूं प्राप्त 
होगे है. ताते विषयका आवरण भंग होयके ताकी प्रतीति होंवे है. 
तहां प्रकाश भी सहायक होंगे है. प्रकाशविना पदार्थकी भतीति 
होवे नहीं जहां रज्जुमें स्प्नम होंवे है,तहां अंतःकरणकी वृत्ति नेत्र 
द्वारा निकसी भी, ओर रज्जुसे ताका संबंध भी होते; परंतु तिमि- 
रादिकिदोष प्रतिबंधक हैं; याते रज्जुके समानाकारवृत्तिका स्वरूप 
होंगे नहीं; याते रज्जुका आवरण नाशे नहीं इसरीतिंसे आवरणमं- 
गका निमित्त वृत्तिका संबंध हुयेते भी जद॒रज्जुका आवरण मँग 
होंदे नहीं, तब रज्जुचेतनमें स्थित अवियामें क्षोम होयके, सो 
अविया स्पोकारपरिणामर्क प्राप्त होते है. सो अविद्याका कार्य 
स॒प सद्‌ होंदे तो रज्जुके ज्ञानसे ताका बाध होने नहीं. और 
बाघ होगे है; याते सत नहीं. ओर असत्‌ होवे तो वंध्यापृत्रकी 
न्या३ पतीति नहीं होंगे, और प्तीति होवे है; याते असत्‌ भी नहीं 
किंतु सत्‌ असतसे विलक्षण अनिवेचनीय हे शुक्ति आदिकनमें 
'रूपादिक भी यही रौतिसे अनिर्वचनीय उत्पन्न होतें हैं. वा अनि- 
बंचनीयकी जो झुयाति कहिये प्रतीति ओर कथन, सो अनिर्षचनी- 
यख्याति कहिये है. 
जेंपे सपे अवियाका परिणाम है, तेंसे ताका ज्ञानरूप वृत्ति भी 
अवियाकाही परिणाम है अंतःकरणका नहीं काहेंते, जैसे रज्जुज्ञा- 
नते सपंका बाघ होगे है तेसे ताके ज्ञानका भी बाप होवे है. 
करण ज्ञान हों तो. बाघ नहीं हुवा चाहिये, यातें ज्ञानमी 
सपंकी न्याई अवियाका कार्य सत्‌ असतसे दिलक्षणं  अनिरवेच- 


स्तरंगः ४. ) उत्तमापिकारी उपदेश निरुषण। (९५) 
नोय है. परंतु रज्जुउपहितचेतनमें स्थित तमोगुण प्रधान अविया- 


अंशका परिणाम सर्प है और साक्षीचेतनमें स्थित अवियाके 
. मचगुणका परिणाम वृत्तिज्ञान है. रज्जुचेतनकी अवियाका जा 
समय सपीकार परिणाम होगे है, ताही समय साक्षी आशित अवि- 
याका ज्ञानाकारपरिणाम होंवे है. काहेते, रम्जुचेतन आशित अवि- 
यामें क्षोमका जो निमित्तसेही साक्षी आभित अवियाअंशरमे क्षोभ 
होवे है. यांति भ्रमस्थलमें सपादिक विषय और तिनका ज्ञान; एकेह्ी 
समय उतन्न होंगे है. और रज्जुआंदिक अधिष्ठानके ज्ञानते एकही 
समय लीन होंवे है या रीतिसे सर्पादिक भ्र्मदिंपे बाह्य अंविधाअंश 
सर्पोदिक विपयका उपादानकारण है. ओर साक्षीचेतनआशित 
अंतर अविया अंश तिनके जानरूप वृत्तिका उपादानकारणं है. 


ओर स्वम्में तो साक्षी आशित अवियाकाही तमोगुणअंश 
विषयरूप परिणामकू प्राप्त होने है. ता अवियामें सचगुणअंश 
ज्ञानहुप परिणामकूं प्राप्त होगे है. याते र्वममें अंतर अवियाही 
विपय और ज्ञान दोनोंका उपादान कारण है. याहीते बाह्य रज्जु 
सर्पादिक, और अंतर स्वत पदार्थ, साक्षी भास्य कहिये 
रज्जु आदिकनमें अनिवेचनीयसपोदिक, ओर तिनका ज्ञान 
अम कहिये है; और अध्यास कहिये है सो भ्रम अवियाका परि- 
णाम है; और चेतनका विवर्त है. उपादानकारंणके समान स्वशाव- 
वाला अन्यथारवरुप परिणाम कहिये है. ओर अषिशनते विपरी- 
त स्वप्ताववाल्ा अन्यथास्वरुप विवर्त कहिये है.उपादानकारण अवि- 


(१९६ ) विचारसागर । पृ चतुर्थ- 


था, सो अंनिर्वचनीय है तैसे रज्जुयें सर्प ओर ताका ज्ञान मी 
अनिर्वचनीय है. याते रज्जुसर्प और ताका ज्ञाव अंविधाके समान- 
स्वभाववाढा, अन्यथास्वरूप कहिये अविधाते ओर भप्रकारका 
आकार है. सो अवियाका परिणाम है. तेते रज्जुअवच्छिन्न 
अधिष्ठान, चेतन सदहूप है, सपे ओर ताका अज्ञान सतसे विलक्षण 
है. याते र्जुसप ओर ताका ज्ञान अधिशनचेतनते विपरीतस्वभाव- 
वाला, अन्यथास्वरूप कहिये चेतनसे ओर प्रकारका आकार है. 

'भिथ्या सर्पका अधिष्ठान रज्जुउर्पहित चेतन है, रज्जु नहीं. काहेते 
सर्पकी न्‍्याई रज्जु भी कल्पित है. कल्पितवस्तु अन्यकल्पितकः 
अधिष्ठान बने नहीं, यांतें रज्जुउपहित चेतनही अधिए्ठान है, रज्जु 
नहीं और रज्जुविशिष्टक अधिश्वन कहेँ तो भी रज्जु और चेतन 
दोनों अधिष्ठान होवेंगे तहां रज्जुभागमें अधिष्ठानपना बाधित है. 
यांते रज्जुउपहितचेतनही अधिष्ठान है रज्जुविशिष्ट चेतन नहीं. 
तैसे स्पके ज्ञानका साक्षी वेतन अधिष्ठान है. या रीतिंसे भ्रमस्थानमें. 
विषयका ओर ताक़े ज्ञानका उपाधिभेदसे अधिष्ठन भिन्न है; एक 
नहीं ओर विशेषहपते रज्जुकी अप्रतीति अवियामें क्षोभद्वारा दोनों 
की उतात्तिमें निमित्त है. तेसे रज्जुका ज्ञान देनोंकी निदृत्तिमं भी-' 
निमित्त कही है. याके विषे, ऐसी शेका होवे हैः- 

रज्जुके ज्ञानते सकी निवृत्ति बने नहीं. काहेंते, मिथ्यावस्तुका 
जो अधिष्ठान होंवे, ता अधिष्ठनके ज्ञानते मिथ्याकी निवृत्त 
होने है, .पह अद्वेतवादका: सिद्धांत है, ओर. मिथ्यासपंका अधि- 


स्तरंग: ४.] उत्तमाषिक्ारी उपदेश निरूषण। (५९७). 


छान रज्जुउपहित चेतन है; रज्जु नहीं याते रज्जुके ज्ञानते सर्पकीः 
निवृत्ति बने नहीं या शंकाका यह समाधान है 

रज्जु आदिक जडपदार्थका ज्ञान अंतःकरणकी वृत्तिरुप होंवे, 
तहां आवरणमंग वृत्तिका प्रयोजन है. सो आवरण अज्ञानकी 
शक्ति है. याते आवरण जडके आशित है नहीं, किंतु जहका 
अधिष्ठन जे चेतन, वाके आश्रित है. याते रज्जु समानाकार 
अंतःकरणकी वृत्तिते रज्जु अवाच्छिन्नवेतनकाही आवरण भंग होंगे 
है. वृत्तिमं जो चिदाभास है. ताते रज्जुका प्रकाश होंवे है. चेतन 
स्वयंप्रकाश है, तामें आभासका उपयोग नहीं. यह प्रक्रिया संपूर्ण 
आगे प्रतिपादन करेंगे. इसरीतिसे चिदाभासंसहित अंवःकरणकी 
' वृत्तिरुप ज्ञानमें जो वृत्तिगग, ताका आवरणभंगहूप फूछ चेतनमें 
: होगे है, और चिदाभासभागका प्रकाशरूप फू रज्जुमें होगे है 
-यापे वृत्तिज्ञाबका केवल जड़रज्जु विषय नहीं. किंतु अधिशनचे 
तंनसाहित रज्जु साभासवृत्तित विषय है. इसीकारणते 
, सिद्धांतमैंथमें यह लिखा है-“अंतःकरणज॑न्य वृत्तिज्ञान सारे 
ब्रह्मक॑ विषय करे है. ? या प्रकारसे रज्जुज्ञानसे निरावरण 
होयके सर्पका अधिष्ठान रज्जु अवच्छिन्न चेंतनका भी 
निजप्रकाशंते भान होंगे है. यातें रज्जुका ज्ञानही सर्षके 
अधिष्ठानका ज्ञान है. ताते सर्पकी निवृत्ति सेभवे है. अन्यशंका- 

यथपि या रीतिसे सर्पकी निमृत्ति रज्जुके ज्ञानतें संभव है, 
- तथापि स्पके ज्ञानकी निवृत्ति समवे नहीं काहेंते; सपेका अधिए्ठन 

| | 


(९८ ) विचारसागर। [ चतुर्थ- 


रज्जुअवच्छिन्न चेतन है. और सके ज्ञानका अधिष्ठान साक्षी चेतन 
है. पूरव॑उक्रमफारते रज्जुज्ञानसे रज्जु अर्वृच्छिन्नचेतनकाही भान 
होवे है; साक्षीचेतनका नहीं. याते रज्जुका ज्ञान हुयेते भी सर्पक्षा- 
नका अधिशन साक्षीचेतन अज्ञात है. ओर अज्ञात अधिष्ठानमें क- 
ल्पितकी निवृत्ति होंवे नहीं. किंतु ज्ञात अधिश्ठनमेंही कल्पितकी 
निवृत्ति होंगे है याते रज्जुज्ञानते सपक्ञानकी निवृत्ति बनें नहीं. ताका. 
. समाधान यह है;- 

- विषयके अधीन ज्ञान होंवे है. विषय जो सर्प, ताकी 
निर्वृत्ति होतेही सपेके ज्ञानकी विषयके अभावते आपही निवृत्ति 
होवेहै. 

. , और जो ऐसे कहेः-कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठान ज्ञान विना 

: होवे नहीं; और - सका ज्ञान भी कल्पित. है; ताका अधिष्ठान 
साक्षीचेतन है। ताके ज्ञानविना कल्पितसपके ज्ञानकी' निवृत्ति 
बनें नहीं, . 


 पाका समाधान यह हेः-निशृत्ति दो प्कारकी होवे है. एक 
तो अयंतनिववत्ति होगे है; और दूसरी कारणमें जो छय, सो. 
. भी निवत्ति कहिये हे. कारणसहित कार्यकी निवृत्ति अत्यंतनिवृत्ति 
. कहिये है. सारे कल्पितवस्तुका कारण अधिशनके आश्रित अज्नान 
है. ता अज्ञान सहित कल्पितकायेकी निवृत्ति तो अधिश्ठनज्ञानतेही 
हेवे है. परंतु कारणमें लयरूप जो विवृत्ति, त्रों अधिष्ठानज्ञान 
जिना मी होगे हे. जेसे सुषृंति और प्रठ्यसे स्वेपदार्धनका 


. 


स्तरंग: ४. ) उच्तमाविकारी उपदेश निरृपषण। . (९९ ) 


अन्नानमें ठप अधिष्ठानज्ञानसे बिना होंवे है, तहां स्ंपदार्थनके 
लयमें निमित्त, भोगके सन्मुख कर्मका अभाव है. तेसे भाषिश्न 
साक्षीके ज्ञानविनाही सर्यज्ञानका लय होंवे है. तहां सर्पज्ञानका 
विषय जो सर्प ताका; अभावते स्पज्ञानके छूयमें निमित्त है. या . 
प्रकारसे सर्पकी निव्त्ति रज्जुज्ञानते होंगे है. ओर सर्पज्ञानका विषय 
जो सर्प; ताके अभावते सर्पज्ञानका लय होंगे है 


का # 


अथवा, सपे और ताक्ा ज्ञान दोनोंकी निवृत्ति रज्जुज्ञानतेही 
होते है काहेंतें, जब रज्जुका प्रत्यक्षज्ञान. होंगे तब अंतःकरणकी 
यूचि नेत्रद्वारा निकसिके रज्जुदेशमें प्राप्त होगे है. और रज्ज़के 
समान वृत्तित आकार होंवे है. याते रज्जुके प्रत्यक्षसमय 
वृत्ति उपहितचेतन ओर रज्जुउपहितचेतन दोनों एक होव हैं 
तिनका भेद रहे नहीं यामें यह चेतनका स्वरुप तो 
जद कहूँ भी नहीं, कितु उपाधिके भेदसे चेतनका भेद होंवे है 
बृत्तिउपहितचेतन ओर रज्ज़डपहितचेतनका भेदक उपाधि, वृत्ति 
ओर रज्ज है. सो वृत्ति ओर रज्जु मिन्न' भिन्न देशमें स्थित 
होवे, जब तो उपाधिवाले चेतनका भेद होवे है ओर दोनों उपाधि 
एक देशमें स्थित होगें, तब उपहितचेतनका भेंद बनें नहीं. यह . 
वार्ता वेदांतपरिभाषादिक बंथनमें लिखी है. भिन्नदेशमें स्थित _ 
उपाधितेही उपहितचेतनका भेद होंगे. एकदेशमें जब दोनों उपाधि. 
स्थित भी होवें, तब दोऊउपा््सि उपहित भी चेतन एकहीं 


४३ अर 


होंगे है. याप्रकारते रज्जुके प्रत्यक्षज्ञान समय रज्जुउपहिरत चेतन . 


4) विचाससागर । [ चुतुर्थ- 
और वृत्तिउपहितचेतन एक है. तहां साक्षीचेतनही वृत्तिउपहितचेतन 
है काहेते अंतःकरण और ताझ़ी वृत्तिम स्थित जो तिनका प्रका- 
शक चेतन मात्र, सो साक्षी कहिये है. इसरीतिसि रज्जुज्ञान समय 
साक्षीचेतेत और रज्जुउपहित चेंतनका अभेद होंवे है. 
और रज्जुउपाहित चेतनका रज्जुज्ञानससे भाव होगे है और 
रज्जुउपहित चेतनसे अशिक् स्ाक्षीका भी रज्जु ज्ञानसे भान होने 
है. या प्रकारते रज्जुज्ञान समय अधिष्ठान साक्षीका भान होनेते 
कल्पितसपज्ञानकी निर्वृत्ति संभवे है.कियाः- ु 

कृटस्थदीपमें वियारण्यरवामीने यह प्रक्रिया कहीहैः-/आभा- 
सम्तहित अंतःकरणकी वृत्ति इंद्रियद्वारा निकत्तिके घटदिक विषयक 
प्रकार . है. घटादिक विषय, और तेंसे आभाससहित वृत्तिरुप 
तिनका ज्ञान, तथा आभाससहित अंतःकरणरूप ज्ञाता, इन तीनकूं 
साक्षी प्रकाशेी है. यह घट है इस रीतिसे आभाससहित वृत्तिसे 
घटमात्रका प्रकाश होते हैं. में घटकूं जानू हूँ” या रीतिसे में ?? 
शब्दका अथ ज्ञाता. और ज्ञेय घट,और ताका. ज्ञान या तब्रिपुटीका 
साक्षीसे प्रकाश होंवे हे, या प्रकारते स्वोज्िषुटियोंका प्रकाशक 
साक्षी है. साक्षी आप अज्ञात होे, तो विपुटीका ज्ञान साक्षीसे 
बने नहीं. याते सर्वेभिषुटियोंके ज्ञानमें साक्षीका ज्ञान अवृश्य 
होंगे है. ता साक्षीज्ञानते स्पज्ञानकी निवृत्ति संभव है या पूरवरीतिसे 
सपरे ओर ताके ज्ञानका अधिष्ठन मि्न मिन्न कहा. तामे इसने 


शंका समाधान हैं. या पक्षमें शंका समाधान रूप विवाद और श्री 
बहत हैं. याते, 


सतंरंग: ४. ] उत्तमाधिकारी. उपदेश निरूपण की (१०१) 
श् 


'सपे और ताके ज्ञानका अधिशन एकही है.' यह पश्षेकहेर 
बाह्य जो रज्जुचेतन है, ताक॑ स॒प और ताके ज्ञानकगा अधिशान 
कहें, तो बने नहीं. काहेंते, जितने ज्ञान होें, सो प्रमाता अथवों . 
साक्षकि आश्रित होवें हैं. बाह्य जो रज्जुचेतन, ताके आशित 
ज्ञान बने नहीं. तेसे सर्प और सर्पके ज्ञानका अधिष्ठन अँतःकरण 
उपहित साक्षीचितनकू मानें, तो शरीरके अंतर अंतःकरणदेश्मे 
सर्पंकी घतीति चाहिये; रज्जुदेशमें सपंकी प्रतीति नहीं चाहिये. 
अंतर उपजे सर्पफी बाहिर प्रतीति मायके बलते मानें, तो 
. आत्मर्यातिमतकी सिद्धि होवेगी. इसरीतिसि रज्जुउपहित चेतन, 
ज्ञानका अधिष्ठान बने नहीं. ओर अंतःकरणउपहित चेतन. सर्पका 
आधिष्ठान बने नहीं. याँतें सर्प और ताके ज्ञानका अधिष्ठान एंक 
नहीं बने. तथापि रज्जुके समीप प्राप्त जो अंतःकरणकी इद्माका- 
खूति, तामें स्थित चेतनके आश्रित अविया, संपोकार और 
'ज्ञानाकार प्रिणामक धाप्त होवे है. वृत्तिउपाहेत चेततम स्थित 
अवियाका तमोगुणसपेका अंश उपादानकारण है. सपे और 
ताके ज्ञानका वृत्तिउपहित चेतन अधिष्ठान है. इत्ति, रज्जुदेशम 
बाहिर गई, याते जत्तिउर्पहित चेतन भी बाहिर है. याते सपंका ' 
आश्रय बने है. जितना अंतःकरणका रबरूप होवे, उतनाही 
साक्षीका स्वरूप होंगे है. शरीरके अंतर स्थित जो अंतःकरण, 
सोई वृत्तिस्वहप्रपरिणामक प्राप्त होंवे है. याते वृत्तिउपहित चेतन 
साक्षी है. यांते ज्ञानका आश्रय बने है. रज्जुका जब साक्षाकार 





(१०२) विचारसागर । | चतुथ- 
याते 
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होगे, तब रज्जुचेतन और वृत्तिचेतन दोनों एक हों ह 
रज्जुके ज्ञानसे सर्प ओर ताके ज्ञानकी निवृत्ति भी बनें हैं. 


जहां एक रज्जुमें दशपुरुषनक किसीकूं सर्प, किसीकूं देंड, 
किसीकूं माठा, किसीक्‌ पृंथिवीकी दरार; किसीकू जलधारा; 
इसरीतिसे भिन्न रे प्रतीति होगे, अथवा, सवेकूं सपेही भतीत 
होवे. तहां जा पुरुषक रज्जुका साक्षातकार होंवे है। ताकी 
वाति चेतनमें कल्पित अध्यासकी निवृत्ति होवे है. जाकूं रण्जुज्ञान 
नहीं होवे, ताके अध्यासकी निव्ृत्ति होंवे नहीं. यति इत्तिचेतनही 
काल्पितका अधिष्टान है, रज्जुआदिकविषय उपहितचेतन नहीं 
जो रज्जउपहित चेतनक सपेदंडादिकनका अधिष्ठन मानें, तो दश 
पुरुषनक प्रतीत जो होवें दश पदार्थ, सो एक एकर्क सारे प्रतीत 
हये चाहिये. ओर हमारी रीतिसे तो जाकी वृत्तिचेतनमें जो 
पदार्थ कल्पित है, सो ताहीक॑ प्रतीत होवे; अन्यक नहीं. इसरीति 
से बाह्यसपोदिक ओर तिनके ज्ञानका वृत्तिउपहित साक्षी अधिष्ठान 
है. स्वमके पदार्थ, और तिनके ज्ञानका भी अंतःकरण उपहित 
साक्षीही अधिष्ठान है. या प्रकारत सत्‌ असतसे विलक्षण जो 
अनिवेचनीय अवियाका परेणाम अनिवेचनीयसपोदिक तिनकी 


र्याति कहिये प्रतीति और कथन, सो अनिवेचनीयरस्याति 
कहिये है ॥ ५० ॥ 


शिष्य उवाच-दोहा । 
यह मिथ्या परतीतहै, जामें जगत अपार ॥ 


किन 


स्तरंगः ४. ] उत्तमाषिकारी उपदेश निरुपण । ( १० ३) 


सो भगवन मोकूं कहो, को याकी आधार ॥ ५१ ॥ 
अर्थ स्पष्ट ॥ ५१ ॥ 


श्रीगुरुरुवाच-दोह 

तंव्‌ निजहुप अज्ञानतेँ, है मिथ्या जग भान ॥ 

आधषिष्टान आधार तू, रज्जधुजंग समान॥ ५२॥ 

टीका-हे शिष्य ! तेरा जो निजहूप कहिये बह्मरुप करिके 
अक्ञान, तिसते मिथ्या जगत प्रतीत होंगे है याते जगतका आधार 
और अधिणन तृ है. जैसे रज्जुके अज्ञानते मिथ्याभुजंग प्रवीत 
होंबे हैँ; तहां मिथ्याभुजंगकका आधार और; अषिष्ठन रखज्जु है. 
यद्षपि मिथ्यासपंका अधिष्ान मख्य द्वितीयपक्षमें वृत्तिउरपहित चेतन 
है, और प्रथम पक्षमें रज्जुउपहित चेतन है, किसी पक्षमें रज्जु अधि- 
हान नहीं; तथापि प्रथमपक्षम चतनमें अधिष्ठानपनिकी उपाधि रज्जु 
है. याते स्थूलदश्सि रज्जु अधिष्ठान कंहिये है. जेंसे मिथ्याभुजंगका 
आधिष्न तथा आधार रज्जु है, तेसे मिथ्याजगत॒का अधिशन और 
आधार तू है. 

या स्थानमें यह रहस्य हैः-जैसे जेबर्राके दो स्वरूप हैं एक तो 
सामान्यरूप है, एक वेशेषरूप है, सामान्य रूप “इद” है. विशि- 
परुष “ रज्जु ” है “ यह सर्प है ” या रीतिसि मिथ्यासपंसे अभिन्न 
होयके भ्रांतिकालमें भी प्रतीत होगे जो “ इदंरूप _ सो सामान्यरूप . 
है. और जो स्वरूपकी भ्रांतिकाहमें प्रतीत न होंवे, किंतु जाकी 
प्रतीति हुयेंते भांति दूरि होवे, सो रज्जुका विशेषकूप है तेते आ- 


(१०४) विचारसागर।... [ चतुर्थ- 


ताक भी दोस्वूप हैं. एक सामान्यहूप, सरा विशेषरूप, सद्रूप 
मान्य है. अप्त॑गता कृटस्थता नित्यमुक्ततादिक विशिष रूप हैं 
काहेते, “ स्थूढसूक्ष्मसंघात है. _ यामें स्थृढ सूक्ष्मसंघातकी भ्राति- 
समय भी मिथ्यासंघातसे अभिन्न होयके सदरूप प्रतीत होंदे हे. 
याते आत्माका तत्रवरूप सामान्यरूप है. ओर स्थल्सूक्ष्मसंघातकी 
भांतिसिमय आत्माका असंग कृटस्थ नित्यमुक्तस्वरूप प्रतीत होवे 
नहीं, किंतु अस्ंगादि स्वरूप आत्माकी प्रंतीति हुयेते संघातभ्राति 
दूरे होवे है. याते असंगता, कृट्स्थता, नित्यमुक्तता, व्यापकता- 
.दिक विशेषरूप हैं. से भ्रांतिमें सामान्यरूप आधार कहिये है. और 
विशेषह्प अधिष्ठान कहिये है. जैसे स्पा आश्रय जो जेवरी, 
ताका सामान्य “/ इद ” स्वरूप सपेका आधार है और विशेष 
रज्जुस्वरूप अधिष्ठान हे तैसे मिथ्याप्रपंचका आश्रय जो आत्मा 
ताका सामान्य सद्रूप प्रपंचका आधार है. और असैगतादिक 
विशेषरूप अधिष्ठान है. इसंरीतिसे आधार और अधिष्ठानका सई- 
शात्र नाम भुनिने किंचित्‌ भेद प्रतिपादन किया है. 
[4७ ७ 
शिष्य उवाच-दोहा । 
भगवन ! मिथ्याजगतको, ह्रष्ठा कहिये कौन ॥ 
आंधष्टान आधार जो, द्रश होय नतौन॥ «३॥ 

अर्थ स्पष्ट ! भाव यह हैः-जगतका आधार और अधिष्ठान 
आत्मा है, याते जगत॒का हर आतखासे मिन्न क्या चाहिये, जेसे 
सर्पफा आधार और अधिष्ठान जो रज्जु तासे भिन्न पुरुष सर्पका 
द्रष्ठा है ॥ ५३ ॥ । | 


स्‍्तरंगः ४. ) उत्तपाधिकारी उपदेश निरुपण । (१०५) 


श्रीगरुतमाच-चोपाइ । . | 

 मिथ्यावस्तु जगत॑में जे हैं। अधिष्ठानमें कल्पित ते हैं ॥ 
अधिष्ठान सो द्विविध पिछानहु।इक चेतन दूजो जड़जानहु ॥ 
अधिष्ठान जडव॒स्तु जहां है । द्रश तांति भिन्न तहां है ॥ 
जहां होय चेतन आधारा। तहां न द्रष्ठ होवे न्यारा॥ «५ ॥ 

अथ स्पष्ट । भाव यह हेः-जहां जड अधिडान होंबै,तहां अधि- 
घानसे सिन्न दर होने है. जहां चेतन अधिष्ठान होंवे तहां अधिश- 
न ही द्रष्टा होगे है. भिन्न नहीं ॥ ५०॥ ' 

दोहा । 

चेतन मिथ्यास्वप्रको, अधिष्टान निधौर ॥ 

सोई द्रश भिन्न नहिं, तेसे जगत विचार ॥ ५६॥ 

टीका-जैसे स्वमका अधिएन साक्षीचेतन है, सो स्वरका हष्ठा 
है, तैसे जगवका आत्मा ही अधिष्ठान है, सोई दृष्ठा है यह शंका 
और समाधान स्थलदृश्सि जेवरीके सर्पका अधिष्ठानमानिके कहे 

और सिद्धांत मतमें तो सर्पफका अधिष्ठान साक्षीचेतन है, सोई 
बरष्टा है, यति सारे कल्पितका अधिष्ठानही हरष्टा है. शैका समाधान 
बने नहीं ॥ ५६ ॥ 


। दाह । 
- इम मिथ्या संसारदुख, है तोमें अम भान ॥ 
ताकी कहा निवृत्ति तू, चांहे शिष्य सुजञान ॥ ५७ ॥ 
टीका-हे शिष्य! इसरीतिसे तेरेविषे संसाररूुपी दुःख, मिथ्याही 


(१०६) विचारसागर । [ च॒तुर्थ- 


श्राक्ति प्तीत होने है। ता मिथ्याकी निम्ेत्तिकी चाह बने नहीं. 
“हर्शतः-जैंस बाजीगरने किसी पुरुषकूं मिथ्याशत्रु मंत्रके बेलसे 


| चर 
दिखाया होंवे, ताके मारनेविषि वह पुरुष उबोग नहीं करता. पैसे 


मिथ्या संस्तारकी निवृत्तिकी चाह बने नहीँ ॥ ५७ ॥ 
शिष्य उवाच-चोपाई। 

जग यद्यपि मिथ्या गुर्देवां। तथापि में चाई वतिहि छेवा॥ 
स्वप्न भयानक जाऊू मासै।करि साधन जन जिम तिहिनासे॥ 
याते है जाते जग हाना । सो उपाय भाषों भगवाना॥ 
तुम समान सतगुरु नहिं आना।श्रवण फूंक दे वेचकनाना ॥ 

टीका-हे भगवन्र ! आपने कहा जो “ जगत तेरविये 
मिथ्या रूप कारेके है; और सत्यरुप कारैके नहीं. “ सो यथा 
सत्य है, तथापे हे भगवन्‌ |सो मिथ्यारुप करिके वा जो 
उपाय करिके मरणादिक संसार मेरे विषे भान न होंवे. सो उपाय 
आप कहो. और आपने कहाथा, जो “ मिथ्याकी निबृत्तिवास्ते 
साधन चाहिये नहीं / सो वार्ता भी सत्य है परंतु हे भगपन्‌ ! 
जाकूँ मिथ्यापदार्थ भी दुःखका हेतु होंवे. ताकूं वह मिथ्यानी 
साधनसे दूरे करना योग्य है. जैसे किसी पुरुषकूं प्रतिदिन भयान- 
कस्वम आवते हों, सो मिथ्या भी हैं परंतु तिनके भो दूरि कर 
नेकू जप और पादप्रक्ञालनादिक नानासाधन अनुष्ठान करें हैं; तेसे 
यह संसार मिथ्या भी है परंतु जन्मादिक दुःखका हेतु मेरेकू प्रतीत 


च्े #, >> ० कब 
होवे बा याते संसारकी मिवृत्ति चाहूं हैं, आप रुपा कारिके उपाय 
बतावो. | 


: रतरंगः ४. | उत्तमाषिकारी उपदेश निरुएण। (१०७ ) 


शा श्रीगृरुरवाच-सोरठा । 
सो में कह्मी बखानि, जो साधन तैं पूछियों ॥ 
निज हिय निश्चय आनि, रहे न रंचक खेदजग ॥ ६० ॥ 
टीका-हे शिष्य । जो तें जगतरूपी दुःखकी किवृत्तिका 
साधन पूछथा सो हमन तरेकूं प्रथमही कह दिया. पिसविपे तूं दृढ़ 
निश्चय कर. ताते जगतरूपी खेद रहे नहीं ॥ ६० ॥ 
... दोहा। 
निज आतम अज्ञानते, हैप्रतीत जग खेद ॥ 
घ॒शै सु ताके वोधतें, यह भाष॑त सुनि वेद ॥ ६१॥ 
जग मोम नाहिं' बलह्ममें , “अहं ब्र्म यह ज्ञान ॥ 
सो तोक॑ शिप में कह्यो; नहिं उपाय को आन ॥ ६२॥ 
टींका-है शिष्प ! अपने आत्मस्वरूपके अज्ञानंते जगतहूपी 
खेद प्रतीत होवे है; स्रों आलज्ञानते मिंटे है. जो वस्तु जाके अज्ना- 
नते प्रतीत होवे, सो ताके ज्ञानते मिंटेहै; सो यह नियम है. जैसे 
रज्जुके अज्ञानते सर्प प्रतीत होंगे है, सो रज्जुके बोधते मिंटे है, 
तैसे आलज्नानते जगत्‌ मिंटे है; सो आत्ज्ञान हमने कहि दिया- 
जगव तौ मेरेविपे तीनकाहमें है नहीं, काहेंतें मेथ्या हे जो मिथ्या- 
वरतु होंवे है, सो अधिश्नकी हानि नहीं करे है. तेंसे मरीपिकाका 
जो जल है, सो पृथ्वीकं गीली नहीं करे है, तेसे जगत प्रतीत भी 
होंगे है,” परंतु मिथ्या है. कछ मेरी हानि करनेविषे-समर्थ है नहीं 
औरमें 'सतचित्‌ आनंदरूप बल्न स्वरुपहूं ऐसा जो निधय, ताका 


(१०८) विचारसागर । [ चुतुर्थ- 


नाम ज्ञान है सोई मोक्षका साधन है. और कोई नहीं सो ज्ञान 
हमने प्रथम उपदेश कारेदिया ॥ ६२ ॥ 
 दोहा। 

कम उपासनते नहीं, जगनिदान तम नाश ॥ 
अंपकार जिमि गेहमें, नरी न विन प्रकाश ॥ ६३ ॥ 

टदीका-हे शिष्य ! जगत॒का निदान कहिये उपादानकारण तम- 
कहिये अज्ञान है. ता अज्ञानके नाशते जगतक! आपही नाश 
होय जाये है. काहेतें, उपादानके नाश हुये पीछे कारण रहै नहीं 
है तो ज्ञानका नाश केवल ज्ञान करिके है. कमे और उपासना 
कारंके नाश होवे नहीं. काहेते अज्ञानका विरोधी ज्ञान है, कम 
उपासना विरोधी नहीं. दशंत;-जैसे गहकेविषे जो अंधकार है 
सो काहू कियासू दूरे होते नहीं केवल परकाशसे दूरि होगे है; तेसे 
अज्ञानहप्री जो अंधकार है; सो ज्ञानहपी ग्रकाशे दूरे होवे, 
और काहू साधनसे नहीं ॥ ६३ ॥| 


शी द्हि। 
भाध्यों शेष उपदेश में, जगभजक हिय घारि ॥ 
जो यम संशय रहो, सो तूं पूछ विचारि ॥ ६४॥ 
शिष्य उवाच-चोपाई । 
भी भगंवन जो कछु तुप भाष्यो । 
सी सब सत्य जानि हिय रास्यो ॥ 
जगनिदान अज्ञान बखान्यो । 


: रतरेंगः ४. ) उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण। (१०९ ) 


ताको भंजक ज्ञान पिछान्यों ॥ ६५॥ 

ज्ञानहप वर्णन पुनि कीना। 

जगमिथ्या सो में भू चीना ॥ 

सुखस्वरूप आतम परकाश्यो। 

दया तिहारीसों शरुहि भास्यो॥ ६६ ॥ 

पुनि भाष्यो तूं तरह्म॒ स्वरूप॑। 

यह में लख्यो न भेद अनूप ॥ 

यामें मरुहि शंका इक आवे। 

जीव त्ह्मकी भेद जनावे ॥ ६७॥ 
टीका-हे भगवत्‌ | आपने जो कहा, सो में आपके वचन 
: सत्य जानूं हूँ. आपने कहा जो, “जगवका कारण अज्नान है, वा 
अज्ञानके नाश कारेके, जगतकी निव॒त्ति ज्ञानकरिके होगे है; सो 
बार्ता में जानी. सो ज्ञानका स्वहृप आपने कहाः-जगत्‌ मिथ्या 
है, और जीव आनंदस्वरूप है. सो बहमसे मिन्न नंहीं. किंतु नह्नरूप 
है, ऐसे निश्चयका नाम ज्ञान है. ताकेविषे जगत्‌ मिथ्या है और 
जीव आनंदस्वरूप है. ” यह वार्ता में जानी. परंतु “ जीव बच्ल 
दोनों एक हैं.” यह वार्ता नहीं जानी. काहेंतें, जीव मह्नंके भेदकूं 
जनावनेवाली शंका मेरे हृदयमें फुरें है ॥ ६७ ॥ 


अश्व शंकाकी-चोपाई । 


पुण्यपापका हूं में क्ता । . 
जन्म मरण ओ सुख दुख पत्ता ॥ 


(११०) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


चले 


और अनेक भाँति जग भासे । 
चहूँ ज्ञान अज्ञान जु नासे ॥ ६८ ॥ 
जो याते विपरीतस्वरूपा। 
ताऊूँ ब्रह्म कहत मुनि भूपा ॥ 
कहो एकता केसे जानूं । 
हुप्‌ विरुद्ध हिये पहिचानूं॥ ६९॥ 
टीका-हे भगवन् ! में पृण्यपापका कत्तो हूँ ओर तिनका जो 
फूल जन्म मरण, ओर सुख दुःख, तिनकूं धारणकरूं हैँ, ओर 
नाताप्रकारका जगत्‌ मेरेविषे प्रतीत होंगे है; ओर जगवका कारण 
जो अज्ञान है, ताके दूरे करनेकू में ज्ञान चाहूँ हैं. और बंह्नविषे 
न पृण्य है, न पाप है, न जन्म है, न मरण है. न सुख है, न दुःखहे 
और कोई छेश बह्लविषे नहीं, ओर ज्ञानकी इच्छा नहीं है. याते 
बह्यका और मेरा स्वरूप परस्पर व्रिद्ध है. याते दोनोंकी एकता 
बने नहीं. यद्यपि मेरेविषे शी जन्मादिक संसार प्रमार्थ करिके हे 
नहीं, तथापि भिथ्या जे जन्मादिक हैं; सो मेरेकूं भांतिंस प्रतीत 
होवें हैं ओर हमें नहीं. यातें इतना भेद हे. एकता बने नहीं. 
अन्यसंशयकी-चोपाई । 
सुनहु गुरू दूजों पुनि संरे। जीवब्रह्म एकत्व प्रनंगे॥ 
एक वृक्षमें सम द्वे पक्षी । फल भौगे इक दूजो स्वच्छी७ न 
भगरहित प्रकाश असंगा। वेद्वचन यह कहत प्रसंगा॥ 
कभ्नउपासन पुनि बहु भाखे। जीव ब्रह्म याते द्रय राखे ७१॥ 


स्त्रंगः ४. | उत्तमाधिकारी उपदेश निरुषण। ( १११३) 


टीका-हे गरो ! मेरे एक और संशय है, सो आप झुनो कैसा 
चह संशय हैः-जासू जीवमल्नकी एकताका निश्चय प्रनंशे कहिये 
दूरे होय जावे; सो संशय में आपकूं कहूँ हैँ आप सुनिके तिम्न 
रांशवर दारे करो. वेदविषे में ने ऐसे देख्या हैः-एक बुद्धिरुपी 
वृक्षम दो पक्नी हैं, मो दोनें। समान हैं तिनविंषे एक तो कर्मके 
फूलकु भोगे है, एक स्वच्छ कहिये शुद्ध है, भोगरहित है, अप्तंग 
है. ओर ता भोगनेवालेकू प्रकाश है. याके विंषे भोगनेवाला 
जीव प्रतीत होवे है, ओर दूसरा परमात्मा प्रतीत होंवे है, यांते 
- उनकी एकता बने नहीं. ह 
ओर वेदके विपे कर्म और उपासना बहुतप्रकारके कहे हैं 
सो जीवबलह्चनकी एकताविपे निष्फलहोय जावेंगे. काहेते जो 
आप जीवबह्की एकता कहो हो सो; सो भ्मविषे जीवके स्व॒रू- 
पकूं अंतरमाव कहों हो, अथवा जीवविये बल्के स्वरूपकू अंतर- . 
भाव कहो हो ! जो कदाचित्‌ बह्विषे जीवके स्वरुपकूं अंतरभाव 
कहोंगे; तो जीवर्क बल्लरूपहोंनेते अधिकारीका अभाव हेविगा 
याते कम और उपाश्नना निष्फूल होवेंगे. ओर जो जीवविषे बल्मके 
स्वृहपका अंतरभाव कहोंगे, तो अल्लकूं जीवरूप होनेते जाकी ' 
उपासना करिये है; ता उपास्य का अभाव होवेगा. याते 
उपासना निष्फल होवेगी. और कर्मेका फेल देनेवाला जो परमात्मा, 
ताका अमाव होवेगा; यातें कम निष्फल होवें गे. और गीमांसक 
जो कहें हैं, कमंही ईश्वर है, तिनसेही फल होंवे है, सो वार्ता समी- 
चीन नहीं.कंहिंतें,जो कर्म हैं सो जब्हें तिनऊूं फल देनेका सामथ्य बने 


(११२) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


नहीं; याते कमको फल इग्रदी देंबे है. या रीतिसें परमाला और 
जीवकी एकता बने नहीं ॥ ७१ ॥ 


श्रीग॒द्रबाच-चौपाई । 


सुनहु शिष्य इक कहूँ विचारा। है जाते शंका निस्तारा ॥ 
घटावाश इक जल आकाशा। मेघाकाश मह् आकाशा[७२ 
च्यारिभेद ये नभके जानहु । पुनि चेतनके तथा पिछानहु॥ 
इक कूटस्थ जीव पुनि कहिये । इश बह्म हिय जाने रहिये ॥ 
जब इनको तू हूप पिछाने | निज शंका तबही सबभाने ॥ 
यांते सुन इनकी अब भेदा। नशे सुनत जन्मादिक खेदा ॥ 

टीका-जो तेरेकूं शंका हुई है, तिसका नित्तार कहिये 
निराकरण जातें होंगे, सो विचार में कहूं हूँ; तूं सुन. जेसे एक 
आकाशम च्यारि भेद हैं-एक घटाकाश है ओर एक जलाकाश 
है, ओर मेघाकाश है, और महाकाश है. तेसे एक चेतनके 
च्यारि भेद हैं. एक कृटस्थ है, और जीव है, और ईखर है, और 
ब्रह्न है. ये च्यारिमेद आकाशकी न्याई चेतन विष हैं. हे शिष्य ! 
जब इनके स्वृरुपकूं तू भी प्रकार फछानेगा; तब अपनी 
शुकाका तूं आपही समाधान जानि लंवेगा. याँतें में इनका स्वरूप 
वर्णन कह हूं, तू सुन जाऊूं सुनिके संशयरहित ज्ञान होइके जन्मा- 
दिक दुःखका नाश होवेगा ॥ ७२-७४ ॥ 

अथ घटाकाशवर्णन-दोहा। 
जलूपूरित धटकूं जु दे। जितनो नम अवकाश ॥ 


स्तरंगः ४ ] उत्तमाषिकारी उपदेश निरुपएण। (११३) 


युक्तिनिषुण पंडित कहें, ताकूं घट आकाश॥ ७५॥ 
का पे शिष्य! जलसे भरे घटकूं जितना आकाश अवकाश 
- देँवे है, तितनें आकाश पंडितजन घटाकाश कहें हैं ॥ ७०५ ॥ - 
. अथ जलाकाश वर्णेन-दोहा । 


* जलपूरित घटमें जु पुनि; है नभकी आभास ॥ 
वदाकाशगबुत्‌ विज्नजन, भाषपत जलआकास ॥ ७६ ॥ 
टीका-है शिष्य ! जलसे भन्या जो घट है. ताकेविषे नक्षत्रा- 

दिसहित आकाशका प्रतियिंव होंवे है; स्रों आकाशका प्रतिविंब 
और घदाकाश, दोनों मिले हुये जलाकाश कहिये है. याकेविे, 
. कोई शंका करे है आकाशका प्रतिबिंब नहीं होंवे है. किंतु केवल 
नक्षत्रादिकनकाही प्रतिबिंव होंगे है. काहेते, आकाश स्वरूपकरिके 
रहित है; और रुपवाले पदार्थका प्रतिबिंब होगे है. याते आकाशका 
प्रतिविंब बने नहीं । ऐसी शंका करे है ॥ ७६ ॥ | 
ताके समाधानका-दोहा । 
जी जलमें आकाशको; नहिं प्रतिबिंब छूखाइ॥ 
थोरेंमें गंभीरता, हैं प्रतीत किहि भाइ॥ ७७॥ 
यांतें जलमें ब्योमकी, रठखि आभास सुजान॥ 
रूपरहित जिमि शब्दतें, है प्रतिध्वनिकों भान ॥ ७८॥ 
टीका-जो जलके विषे आकाशका भप्तिबिंव नहीं होवे, तो 
- गोडेपरिमाण जलविंषे मनुष्यपरिमाण गंभीरताकी जो प्रतीति होवे है. 


् रक 


(११४.) विचारसागर। [ चतुर्थ- 


सो नहीं हुई चाहिये. याते आकाशका प्रतिबिंब अंगीकार करन 
योग्य है. और जो कहे है." रूपरहित पदार्थका प्रतिविंब नहीं होंगे 
है ” सो भी नियम नहींहे. काहेंतें, रुपरहित जो शब्द है, ताकी 
प्रतिध्वनि होंगे है, सो शब्दका प्रतिबिंब है. याते रूपरहित जो आ- 
काश है, ताका भी प्रतिबिंब बने है ॥ ७७ ॥ ७८ ॥ 


.. अथ मेघाकाश वर्णन-दोहा। 


जो भेघहि अवकाश दे; पुनि तामें आमास ॥ 
तिन दोनोंकूं कहत हैं, बुधजन मेघाकास॥ ७९॥ 
टीका-मेष जो बादछ, तिनकूं जो आकाश अवकाश देंवे है 
और भेषके जछमें जो आकाशका प्रतिबिंब है, तिन दोनोंक मेघा- 

काश कहें हैं. याकेविषे कोई शंका करे है ॥ ७५ ॥ 

जो मेष तो आकाशविष हैं,तिनमें जल और आकाशका प्रति- 

बिंब दीखे विना कैसे जाने जावे हैं ! ताका समाधान- 

.. . रहा। | 

व्षत्‌ भेष अनंत.जल, उदकसहित इह्ि हेत ॥ 
दक नहिं नभआभास बिन, इमि प्रतिबिंब समेत ॥ ८०॥ 
टीका-यबपि मेघविषे जरू ओर आकाशका प्रतिबिंब 
प्रत्यक्ष नहीं है, तथापि अनुमानकारिके जाने जायें हैं. मेष जो 
जलकी वृष्टिकरे है, याते ऐसा अनुमान होते है; जो मेघविंषे जल: 
है. जो मेघविषे जरू न होंवे; तो जलकी वृष्टि भेपसे नहीं होंवे 
और भेषविंषे जल है,सो आकाशके प्रतिबिंबसहित है काहेंते . 


स्त॒रंगः ४ ] उत्तमाषिकारी उपदेश निरुपएण। (११५)... 


जो जल होंवे है, सी आकाशके प्रतिबिंब विना नहीं होगे है. याते द 
मेषविपे जो जढ़ रा भी आकाशंके प्रतिविंबवाढा है. इसरी- - 
तिसे मेषविषे जल और आकाशके प्रतिबिंबका अनुमान होे है. 


उदक ओर दक ये दोनों जलके नाम हैं ॥ ८० ॥ 


अथ महाकाशवर्णन-दोहा । 
बाहिर भीतर एकरस, व्यापक जो नभ्हूप ॥ 
महाकाश ताऊू कहें, कोविंद बुद्धि अनूप ॥ ८१ ॥ 
. टीका-बहिर ओर भीतर सारे एकरस व्यापक जो नभ्त कहि- 
ये आकाशका स्वरूप है, ताकं अनप कहिये अद्भुत बुद्धिवाले पंडित 
महाकाश कहें हैं ॥ ८2१ ॥ | 
हा द्ाहा । 
- चतुभाति नभके कहे, लक्षण श्रुति अनुसार ॥ 
अब चेतनके शिष्य सुन, जायूँ लहे विचार ॥ ८२ ॥ 
टीका-हे शिष्य ! च्यारिकारके आकाशके रक्षण कहे 
अब च्यारि भौतिके चेतनके छक्षण सुन जाके सुनेते विचार कहिये 
विचारका फल ज्ञान प्राप्त होवे ॥ ८ ९ 
अथ कूटस्थवर्णन-दोहा । . 
मंति वा व्यष्टि अज्ञानकी, अधिष्ठान चैतन्य । 
धदकाश सम मानिये; सो कूटस्थ अजन्य ॥ ८३ ॥ 
.. टीका-बुद्धि अथवां व्यष्टि अज्ञानका जो अधिष्ठानचेतन है 
सो कूटस्थ कहिये है. जां पक्षमें बुद्ितहित चेतन जीव है। ता _ 


(११६) विचारसागर । ध चुतुर्थ- 


क्षमें बुद्धिवा भषिष्न कूटर्थ कहिये है. और जा पक्षमें व्य्ि- 
अन्ञानसहित चेतन जीव कहिये है. ता पक्षमें व्य्टि अज्ञानका जो 
अधिष्टन है, सो कृट्स्थ कहिये है. या स्थानविपे यह सिर्धांतहेः- 
जीवपनेका जो विशेषण है, ताके अधिष्ठानका नाम कृट्स्थ कहिये 
है. सो कूटस्थ अजन्य है. उलत्तिसे रहित है. याका अभिप्राय 
यहहेः-जल्नसे न्यारा जैसे चिदाभास उसन्न होवे हे; तैसे यह उत्न्न 
नहीं हुआ. किंतु बह्मरूपही है जेसे घटाकाश महाकाशसे . 
न्यारा नहीं होय गयाकिंतु महाकाशरुप है. यह जो कूट्स्थ है 
सोई आत्मपदका लक्ष्य अर्थ है. और याहीकूँ प्रत्यक्‌ कहे हैं 
ओर याहँकू निजरूप कहें हैं. और यही जीव साक्षी है ॥ <३॥ 
अथ जीववर्णन-दोहा । 
काम्य कमेयुत बुद्धिमें, जो चेतन प्रतिबिंव॥ 
जीव कहै. विद्वान तिहिं, जलनभतुल्य सबिब ॥८४॥ 
टीका-नाना काम्य ओर कमंसहित जो बुद्धि है; तामें जो 
चेतनका भ्रतिबिंब है, ताकूं विद्वान कहिये ज्ञानी, जीव कहें हैं.सो 
केवल प्रतिबिंब मातरकूं नहीं जीव कहें हैं; किंतु तैसे घटाकाशसहित 
आकाशुके भतिबिबकूं जलाकाश वह हें. तेंसे सबिंब कहिये बिंब 
जो कटस्थ, ता सहित चिदाभासकू जीव कहें हैं. यातें यह सिद्धांत: 


हुवाः-बुद्धियें जो चिदाभास और बुद्धिका अधिशता चेतन, दोनों- 
का नाम जीव है॥ ८४+॥ 


स्तरंग; ४ ] उत्तमाधिकारी उपदेश निरएण। (११७) 


द दोहा । 

अधिष्ठान कूट्स्थसे, है आभास बहाल॥ द 

रक्तपुष्प ऊपर घन्यो, स्फटिक होइ जिमि छाछ॥ ८५॥ 

टीका-पूर्व दोहेविंपे बिंच जो कृट्स्थ तासहित आजासक 
जीव कह्मा. याते यह प्रतीति होवे हैः-जे| बुद्धिमें प्रतिबिंव है से 
कूटस्थका है; ओर वाहिरके बल्मचेतनका नहीं. काहेंते, जाका 
प्रतिविंव होगे, सो विंव कहिये है. सो कृटस्थकूं बिंव कह्या. याति 
ताका प्रतिविंव है; यह प्रतीति होवे है. सो या दोहेसे प्रतिपादन 
करें हैंः-जैसे बड़े छाल पृष्पके ऊपर धन्‍्या जो सफेद स्फटिकहै 
ताके विपे फूलकी छाढीकी दमक होवे है; सों छाठफूछका पक्‍ति- 
बिंब है, तेंसे कृटस्थके आश्रित जो बुद्धि, ताकेंबिगे कट्स्थके . 
अकाशकी दपक होंगे है. जैसे स्फटिक अत्यंत उज्ज्वल है, तेसे 
बुद्धिती अत्यंत शुद्ध है. काहेंते बुद्धि सवगुणका कार्य है; योति 
कूटस्थकी दमक नाम प्रतिबिंव है. 
अथवा बल्नचेतनका प्रतिबिंब है. जेसे महाकाशका पटके 

जहमें प्रतिबिंव होवे है, और भीतरके आक्राशका नहीं. के 
जितनी गंभीरता जलविंषे प्रतीत होंवे है, उतनी गंभीरता भीतरके 
आकाश है नहीं, सो गेभीरता आकाशका प्रतिबिंब है याते 
बाहिरके आकाशका प्रतिविंष है. यह जो कहें हैं; “व्यापक चेत- 
नका प्रतिवेंष बने नहीं. ” सो आकाशके दृश्टांतसे शंका दूरे होवे 
है. काहेते, जे! आकाश भी व्याकप है, और ताका प्रतिबिंव होवे 
तेंसे व्यापकचेतनका भी प्रतिबिंब बने है. 


/3॥2/ /8॥ 


(११८७) . विचारसागर। प[चतुर्थ- 


और जो करें हैं. “रुपवाले पदार्थका रुपबालेपदार्थम प्रतिबि-. 
ब होगे है; सो भी नियम नहीं है, काहेंते रुपरहित शब्दका 
रुपरहित आकांशमें प्रतिबव होगे है, यह पूर्व कहि आए; यतति 
चेतनका प्रतिबिंब बन है. | 
., इसरीतिस बुद्धिमें आभास और बुधिका अदिए्तान चेतन, 
दोनोंका नाम जीव है, यह कंतह्या. सो जीव ल्पदका वाच्य . 
कंहिये है, ओर ताकेविषे चिदाभासका त्याग करिके केवछ जो 
कटर्थ है, सो ल्वंपदका लक्ष्य कहिये है. ओर अहंशब्दका वाच्य 
शी जीव है. केवल कृटस्थ लक्ष्य है॥ ८५ ॥ 


दोहा। 


: बुद्धिमाहि आभास जो, एण्य पाप फलभोग 0 
, ग़मन आगमन सो करे, नाहिं चेतनमें जोग ॥ ८6 ॥ 
मिथ्या नम घट संग ज्यों; लहे क्रिया वहु .भाँति ॥ 
घटाकाश अक्रिय सदा, रहे एकरस शांति ॥ ८७॥ 
. टीका-यथपि जीव नाम चिंदाभास. ओर कृत्स्थ दोनोंका 
है, तथापि जीवपनेंके जो धरम हैं, सो सारे आभासविंषे हैं. पृण्य 
और पाप और पुण्य पापके फल सुख दुःख, और छोकांतरविंषे 
गमन, और या लोकविंषे आगमन, इसते आदिलिके सारे आजा 
ससहित बुद्धि करे है. ओर कटस्थ नहीं करे है. कृटस्थ विधे 
केंवर भांतिसे प्तीति होवेहे सो भ्लांतिसि प्रतीति भी बुदधिसहित 
आभासकूं होे है; क्टस्थकू नहीं. काहेते कूट, जो छुह्मरका अहरन 


स्तरंगः ४ ]) उत्तमाषिकारी उपदेश निरूण। (११९) 


५ रथ 


: ताकी न्याई निर्विकाररुपसे स्थितहोंवे सो कृटस्थ कहियेंहे.अथवा कूट. 
कहिये मिथ्या जो बुद्धि और चिदाभास, ताकेविषे - असंगरुपसे 
स्थित होवे, सो कूटर्थ कहिये है. याते कूट्स्थविषरेभ्ांति आदिक : 
बनें नहीं, किंत चिंदाभासमें बनें हे. ; 
और अस्त विचार । देंखिये तो पृण्य, पाप, छुस दुःख छोकां - 
तरमें गमन और आगमन केवल बुद्धिमें हैं; आभासमें भी नहीं. 
- बुद्धिके संयोगते अभासमें हैं; जेसे जल्सहित जो घट है; सो 
टेहा होंवे हे, और सीधा होंवे है, और जावे आते है; और ताके 
संबंधसे व्योमका आभास संपूर्ण क्रिया करे है. और स्वतंत्र कछु 
भी नहीं करे है. तेसे काम्यकमेरुपी जल्से भन्या जो बुछ्धिरपी घट 
- है, सो पुण्यसे आदिलिके संपूर्ण विकार घारे है। ओर ताके संबंध 
. चिदाभास धरे है. और कटस्थ सर्व विकारसे रहित है. जैसे 
“ जलपूरित घटके विकारसे रहित घटाकाश है. ताकी न्‍याई कूट- 
-. स्थकूं जान, यातें जीवपनेके धममे चिदाशासमें हैं; तथापि कृट्स्थमें 
अज्ञानसे पतीत होवें हैं. याते बुडिकेविषे कूटस्थसहित जो चिदा- 
भास सो जीव कहिये है ॥ <७॥ े 
यह जो जीवका स्वरूप वर्णन किया, याके विषे भाज्ञकी 
. हानि-होंवे है. काहेंते जो सुषुत्ति के अंभिमानी जीवका नाम बाज्ञ 
है, ता सुषुत्तिविंषे बुड्धिका. अभाव हेवे है यातें बुद्धिमं आभासभी . 
. बने नहीं. यातें प्ाज्ञके स्वरूपका प्रतिषादक जो शा हैं, ताका | 
-- विरोध होवेगा इस कारण॑ते जीवका रदप और भंतिषांदन 
: करें हैं; | पे 


। न्‍ह रु 
(१२० ) विचासागर । [ चतु्थ- 


दाहा। 

अथवा व्यध्थिन्वानमें, जो चेतन आभास ॥ 

अधिष्टान कूटस्थयुत, कहे जीवपद तास ॥ <८॥ 

टीका-अज्ञानके अंशका नाम व्यष्टि अज्ञान कहिये है. और 
सेपर्ण अज्ञानका ताम सर्मष्टिअज्ञान है. ता अज्ञानके अंशविंपे जो 
चेतनका आभास, और अज्ञानके अंशका अधषिष्ठान जो कृट्स्थ 
है, तिन दोनोंकं जीवपद कहें हैं; याते भाज़्का अभाव नहीं होंवे 
है. काहेते, सुषुत्तिविषि अज्ञान रहे है. जो सुपुत्तिबिषि चेतनके 
प्रतिबिंबस॒हित अज्ञानका अंश है, सोई बुछधरिपकूं प्राप्त होंगे है 
ओर चेतनका प्रतिबिंब साथही होंगे है. ता चिदाभाससहित 
बुद्धिमे पृण्यादिक संसार प्रतीत होंवे है. इस अभिप्रायसे बुद्धिही कह 
शाखनविषे जीवपनेकी उपाधि वणेन करी है. और विचारहशिसे 
जीवपनेकी उपाधि अज्ञान है ॥ ८८ ॥ 


अथ ईंशवणेन-दोहा । 

चितछाया मायाविषे, अधिष्ठान संयुक्त ॥ 

सच व्याम सम इश सी, अतयामी सुक्त ॥ ८९ ॥ 

ठीका-मायाकेविषे जो चेतनकी छाया कहिये आभास और - 
मायाका अधिष्ठान चेतन, दोनोंकू ईश्वर कहें हैं श्लो ईश्वर गेघाका- 
शके सम है; सो इश्वर अंत्योगी है. काहेंते, सर्वके अंतर प्रेरणा 
करे है; याते अंतयोगी है. और श़दा मुक्त है. काहेते वा्क अपने 
स्वरूपभ आवरण नहीं, याते जन्ममरणादिक बंधकी - प्रतीतिनहीं 


.- स्तरगेंः ४ ] उत्तमाधिकारी उपदेश निरूपण । (१२१ ) 


हेतुते ईश्वर नित्यमुक्त है. ओर सर्वज्ञ है, सव पदार्थनके जान- 
नेवाला है, याकेविंपे यह हेतु हैः-मायाविपे शुद्सत्नगुण है. तमो 
- गुण और रजोगुणल दवाहुआ सत्तगुण नहीं; किंतु रजोगण और 
'तमीगुणकूं आप दवावनेवाला होंवे, सो शुद्धसत्नगुण कहिये है 
सत्तगगणसे ज्ञानकी उतत्ति होवे है. यातें प्रकाशस्वभ्ाववाल्ा सख्वगुण 
हैं. ऐसी सत्रगणवाली मायाकेविपे जो चेतनका आभास. ताक 
रवरूपविपे अथवा ओर पदार्थविषे आवरण अस्लमंवे नहीं याते मक्त 
हैं, और सर्वज्ञ है अधिष्ठान जो चेतन है सो तो जीव और ईश्वर 
दोनोविपे वंधमोश्षभेदसे रहित है;आकाशकी न्याई एकरस है परंतु 
आभात्अंशविपे बंधमोक्ष है. अधिशनविपे आभासकं आांतिसे 
प्रतीत होवे है. याते केवठुआमासमें बंधमोक्ष है. तिसविषे भी 
इतना भेद हैः-जा आजासमें आवरण है ताके विषे बंध है. जाविषे 
स्वरुपका आवरण नहीं है, सो मुक्त है ईश३रमें आवरण नहीं; याते 
ईखर सदाम॒क्त है. और जीवविपे आवरण हे, सो बंध है. बंधकहिये 
बैंध्या हवा है. काहेंते जा अवियाके अंशमें चेतनके आभासकों 
जीव कंद्या, ता अवियाका आवरण करनेका स्वभाव है. यंयेपि 
अविया और अक्ञान और माया एकही वस्तुकू कहें हें. तथापि 
शुद्सत्नगणकी प्रधानतासे माया काहिये है, ओर मलिन सत्तगुणकी 
प्रधानतासे अज्ञान और अविया कहें हैं रजोगुण और तमोगुणसे 
दवा जो सत्तगण 'है,मा मठीनसलगुण कहिये है याते तमोगुर्ण 
और रजोंगणकी अधिकता होनेंते अवियामें जो जीवका आभास- 
अँश, ताक अविया, स्वरूपका आवरणकरे है; याते जीवमें बंधन है 


(१९३ ) विचारसागर [ चतुर्थ- 


और ईबरमें नहीं अधिष्ठामचेतनसहित जो मायामें आभासरूप 
कैप है सो तलदका वाच्य कहिये है, और केवड अधिष्ानचेंतन 
ततदका लक्ष्य है, जो ईश्वर है, सोई जगत॒की उत्पत्ति और पाछन 
और संहार करे है. यह संपूर्ण शास्षमें कह्मा है. ताका यह अमिम्राय 
हैः-चेतनअंश तो आकाशकी न्‍्याई असंग है और आभासअंश 
जगवकी उर्पात्ति आदि करे है. और ताहीविपे सर्वेज्षता है. ओर 
भक्तजनके ऊपारे अनुग्ह जो करे है सो भी केवठ आभासअंश 
करे है. और जो कछु ऐश्वर्य है, सो केवल आमासमें है. और 
चेतन अंश एकरस है, वाकेविंषे सत्तास्फर्तिं देंने विगा ओर ऐन्वर्य 
बने नहीं ॥ ८९ ॥ 


अथ ब्रह्मस्वरूपवर्णन-देहा । 

अंतर बाहिर एकरस, जो चेतन भरपूर ॥ 

विध्वु नभ सम सो बल्न है, नहिं नेरे नहिं दूर ॥ ९० ॥ 

टीका-जअह्लांडके अंतर कहिये भीतर, ओर बाहिर जो महा- 
फाशकी नया भरपूरचेतन है; सो बह्न कहिये है. सो बह्न नेरे नहीं 
ओर दूर नहीं काहेते, जो वस्तु अपनेसे मिन्न होगे, और देशरूप 
उपाधिवाढा होवे, सो नेरे ओर दूरे कहा जावे है. बल्न भिन्न नहीं, 
किंतु सबका आया है, और देशादिक सर्व उपाधिते रहित है; याते 
नर और दूरे नहीं कहा जावे.यथपि बह्शब्दका वच्यमी सोपाधिक 
है. काहेते व्यापकवस्तुका नाम बल्न है. सो व्यापकता दो प्रका- 
रकी हैः-एक तो आपेक्षिकव्यापकता है,और एक निरपेक्षिकव्याप 


. स्तरंगः ४ ] उत्तमाषिकारी उपदेश निरुपण। (१२१३) 
कंता है. जो वस्तु किसी पदार्थकी ओवक्षासे ध्यापक होंगे, और . 

. किप्तीकी अपेक्षासे न होवे ताके विंषें आपेक्षिकव्यापकता कहिये 
है. जैसे पृथ्वी आदिकी अपेक्षासे माया व्यापक है, और चेतनकी 
अपेक्षासे नहीं है. याते मायाविषे आपेक्षिक व्यापकंता है.और जो 
वस्तु सबकी ओपक्षासे व्यापक होंवे. ताकेविषे जो व्यापकता, सो 

_निरपेक्षिकष्यापकता कहिये है. सो निर्षेशिक व्यापकता चेतन विंषे 
है. कहेते चेतनके समान अथवा चेंतनसे अधिक और कोई व्यापक 

है नहीं, किंतु चेतन ही सवेसे व्यापक है| याते चेतन विषे निरे- 
क्षिकव्यापकता है. यह दोनों प्रकारकी व्यापकतास्नहित जो बहहुहे, 
सो बल्लशब्दका वाच्य है. सो दोनों प्रकारकी व्यापकता माया विशि 
४चेतनविषे है. काहेते, विशिष्ट विषे जो मायाअंश है, ताकेविषे तो 
आपेक्षिकव्यापकता है. और चेतनअंश विंषे निरपेक्षिकव्यापकंता 
है. यथपि मायाविशिेष्ट चेतनविषे निर्षेश्चिकव्यापकता बने नहीं.. 
काहेते; माया चेतनके एकदेशविषे है. ता.मायाविशि्ट चेतनसे शुद्ध 

-चेतनकी व्यापकता अधिक है; याते शुद्धचेतनविषे निरपेक्षिकव्याप- 
कता है; तथापि मायाविशिष्ट जो चेतन है; सो परमार्थ दृष्टि करिके 
शुद्धसे भिन्न नहीं; किंतु शुद्रूपही है; याते मायाविशिष्टमें भी जो 
चेतनअंश है, ताकेविषे निरपेक्षिकही व्यापकता है. इसरीतिसे माया- 
विशिष्टही बह्नशब्दका वाच्य बने है. ओर शुद्ध चेतन बह्न शब्दका . 
लक्ष्य याते ईश्वर शब्द और बह् शब्दंहै.दोनोंका समानही अर्थ प्रतीत '. 
होवे है; मिन्न अर्थ नहीं. तथापि बह्शब्दका तो यह ख्भाव है 

: जो बहुत स्थानविष क्ष्य अर्थकूं बोने करे है; और काहूं स्थान- 


(१९४ ) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


विंषे वाच्य अर्थक कहे है. ओर ईश्वर शब्दका यह स्वभाव है+- 
जो बहुत स्थानमें वाच्य अर्थका बोधन करे है; इतना भेद है.यातते 
रूट्षय अथेक ठेके बह्नशब्दका अर्थ भिन्न निरुपण कियाहै॥% ०॥ 
... दाहि। 
चतु्ीति चेतन कह्मो, तामें मिथ्या जीव ॥ 
पुण्य पाप फल भोगव, चतकूटस्थ सु शाव ॥९१॥ 
टीका-हे शिष्य । चारि प्रकारका चेतन कल्मा. तानें जीवके 
स्वरुपमें जो मिथ्या आभ्ासभंश है, सो पृण्य पाप करे है. ओर 
तिनके फलको भोगे है. और कृथ्स्थ जो चेतन है, सो शीव कहिये 
शिवरूप है. शित्र नाम कल्याणका है. यति प्रथम जो शैका करी 
थी; “/ जो बुद्धिरुपी वृक्षम दो पक्षी हैं; एक परमात्मा और जीव 
ताका यह उत्तर कह्मा. परमात्मा और जीवका ग्रहण नहीं करना 
किंतु कूव्स्थ तो प्रकाशभान है; और आभास भोंगे है॥ ९१ ॥ 
दाहि। 
कर्मी छाया देत फूल, नहिं चेतनमें योग ॥ 


सो असंग इकरूप है, जाने भिन्न कुलोग ॥ ९२॥ 
टीका-जीवके स्वरूपमें जो चेतनकी छाया कहिये आजशास- 


अंश है, सो कर्मी कहिये कम करे है, ता कम करनेवालेक॑ छाया 
जो इशवरका आभासअंश है, सो फल देंवे है, छाया शब्दका 
देहली दीपकन्याय कारिके पूर्व उत्तर दोनों ओर संबंध है, जैरे 

देहलीके ऊपर धन्या जो दीपक है, सो दोनों ओरकं प्रकाशे है 

- ऊाया कर्मी और/छाया देव फल” यात्र यह वार्ता सिद्ध हुई 


« रतरंगः ४ | उत्तमाधिकारी उपदेश निर्एण। (१२५). 


जीवके स्वरुपमें जो आभासअंश है, सो तो पुण्य पाप करे है, 
और तिनका फल भोग है; ओर ईश्वरमें जो आधासअंश है, सेः 
कर्मका फल देंवे है. ओर दोनोंविषे जो चेतनअंश है, तिसविषे 
: किसी बातका योग नहीं. जीवमें जो चेतनअंश है, ताबिषे तो कर्म 
' और फ़ढका योग नहीं, और ईशवरमें जो चेतनंश है। तामें फू 
'देनेका योग नेहीं है. ता चेतनमें जो कहे है; सो मे है, कहते 
चेतन दोनोंविषे असंग है; और एकरूप है, चेतनमें भेद नहीं 
ज॑विचेतनकूं जो ईश्वसचेतनसे अथवा इंववर चेतनकूं जो जीवचेत- 
नसे मिन्न कहिये न्‍्यारा जाने सो कुठोग कहिये निंदन करने- 
योग्य छोग हैं. या कहनेंते दूसरा नो मश्न कियाथा जो “जीव और 
परमात्माकी,. एकता अंगीकार करनेंते कर्म और उपासनाका 
प्रातिपादक वेद निष्फछ होंवेगा” ताक उत्तर कह्मा. जो जीव और 
'ईंश्रमें चेतनभाग हैं; तिनका तो अशेद हैं; और आभात्तका गेंद 
है, यांते दोनेंप्रकारके वचन बनें हैं ॥ ९२ ॥ 

चौपाई । 
अहो शिष्य तैं प्रश्न छु कीने। तिनके ये उत्तर में दीने ॥ 
कहे जुरते तरमें दे पक्षी । इक भोंगे इक आहि अनिक्षी ॥ ९३॥ 
ते चेतन आमास छखाये। नमछाया ज्यों मिन्न बताने ३8: 
: कह्मो भिन्न कर्मी फलदाता । मति माया छाया सें ताता९8 
जीव ईशमें चेतनरूपं । भेदगंधतें रहित अनूप॑॥ 
यातें/अहं ब्रह्म यह जानो ।.“अहं 'शब्दकूटस्थपिछानी । 


(१२६) विचारसागर । [ चतु्थ- 


“ब्रह्म शब्दको अर्थ सुभाख्यो।महाकाशसमलक्ष्यजराख्यो॥ 
“अं बह्म' नादं जोलोजरनिं।तोलों दीन दुखित मय मानें ९६ 
टीका-हे शिष्प ! जो तैंने प्रश्न करे, तिनके में उत्तर कहे जो 
तैंने कह्याथा "एक वृक्षम दो पक्षी हैं एक भोगे है, और एक इच्छाति 
रहितहै.याते जीवबल्नको एकता बने नहीं,,याका हमने उत्तर कद्या जो 
“या स्थानमें जीवबल्चका परहण नहीं करना; किंतु कूटस्थ ओरबुदिके 
जो आशात्त; तिनका ग्रहण करना. सो आपसमें घशकाश और 
आकाशकी छायाकी न्याई भिन्न हैं” ओर जो तें प्रश्न कियाथा।- 
४ जीव तो कर्मठपासना करनेवाछा है, ओर परमात्मा फल 
देनेवाढा है; तिनकी एकता बने नहीं. ” याका भी हमने यह उत्तर 
कह जो “ कम करनेवाढा जीव नहीं है, और फछ देनेवाला 
ईश्वर नहीं है, किंतु जीवेंमें जो आज्ास॒ अंश है सो करे है. 
इशवरम जो अज्ञात अंश है, सो फल देंबे है. और जीव ईश्यरमें 
जे चेतनअंश है, सो घटाकाश महाकाशकी नन्‍्याईं भेदंका जो 
गंध कहिये लेश, तासे रहित है” इसरीतिस हे शिष्प | जीव और 
- अह्नकी एकता बने है. याति:/ अहे ” कहिये “ में तह हूँ ” ऐसे 
तूं जान. अहंशुब्दका अथ तो कृट्तंथक पिछान. और बह्नशब्दका, 
:£:जे-महाकाशके सम लक्ष्य अर्थ क्या है. सो जान." अहं ” 
शब्दका ओर “ अब्न ” शब्दका वाच्यअर्थ अभेद नहीं भी है 
प्रंतु कप अथका अभरेद हे. ओर हे शिष्य ! जबछ॒ग त ४ अहँ 
भहार्पि “ ऐसे नहीं जानेगा, तबरुग तू अपनेकू दीन मानेगा 


. स्व॒र॑ग; ४ ] उत्तमाषिकारी उपदेश निहषण।. (१२७ ).. 


ओर दुध्सी मनिगा. और न्यारा जे! परमात्मा जान्या है, सो 
त्तरेकूं भय॒का हेतु होवैगा. याते “मैं बह्न है” ऐसे जान।९ ३-९६॥ 
क्‍ तत्तदृष्टिसवाच-दोहा । 
कहे गुह है कौनकूं/“अहं ब्रह्म” यह ज्ञान ॥ 
.. नहि जानू में आपके, भाषि बिना सुजान॥ ९७॥ 
टीका-हे गुरु ! आप छूपा करिंके कहो. “ अहं भ्ल्ास्मि 
ऐसा ज्ञान किसकूं होंवे है? आपके कहेबिना यह वात्तो में जानू 
नहीं हूं. शिष्यके चित्तमें यह गृढअधिप्राय हैः-“ मैं बह्न हूं, “ 
ऐसा ज्ञान कृटस्थविंषे होंगे है, अथवा आभाससहित बुद्धिमें होवे 
है ! जो कृटस्थम कहोंगे, तो कूटस्थविकारी होवेगा, और आजा- 
ससहित बुद्धिमे. कहोगे तो वाकूं “ में बल् हूं.” ऐसा ज्ञान श्राँति. 
रुप होवेगा. काहेंतेँ आपने ऐसी पूपे कह्मा जो “ कटस्थकी और 
ब्रह्मकी एकता है, और आमास भिन्न है. ” याते बल्से मिन्न 
जो आभास ताका बह्लहुपकरके जो ज्ञान सो भांतिही होवेगा.. 
जैमे सपेते मिन्न जो रज्जु, ताका सर्परूप कारके ज्ञान भांति है. 
इस रीतिसे आभाससहित बुद्धिक “ में ब्रह्म हूँ ” यह ज्ञान यथार्थ 
नहीं होवैगा, किंतु आंतिहप होवेगा. और जो कदाचित “ अहं 
अह्ास्मि” इस ज्ञानकूं भ्रांतिरुपक्रही अंगीकार करोंगे. तो था 
ज्ञानते मिथ्याजगव॒की निबृत्ति नहीं होंबेगी, किंतु यथार्थज्ञानसे . 
मिथ्याकी निवृत्ति होगे है. जैसे रज्जुके यथार्थक्ञानस मिथ्यासपेकी 


(१२९८ ) विचारसागर । . [ चतुर्थ- ह 
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निवरत्ति होगे है. इसरीतिसे आभाससहित बुद्धिकूं / में मह्न हूँ 
यह ज्ञान बने नहीं ॥ ९७ ॥ . है 
श्रीगुरुसवाच-सोर ठा । 


कहूँ अवस्था सात; सुन शिष्य व आभासकी ॥ 
नह चेतनकी तात; तिनहींमें यह ज्ञान है॥ ५८॥ 
टीका-हे शिष्य ! अब आभासकी सात अवस्था में कहूँ हू 
सो तू सुनः-( अबकी ठोर बकार पढ्या है. ) तिन सात अव- 
स्थापें कोइ भी चेतन जो कृट्स्थ, ताकी नहीं है. और “ में बल्ल 
है” यह ज्ञान भी तिन सातके मींतर्ही है ॥ ५८॥ 
अथ सप्तअवस्था नाम-चोपाई । 
इक अज्ञान आवरण जानो/आंति द्विविध पुनिज्ञानपिछानी ॥ 
शोकनाश अतिहषे अपारा।सप्तअवस्था इमि निधोरा॥९९॥ 
अथ स्पष्ट ॥ ९९ ॥ हे 
अथ अज्ञान और आवरणस्वरूप वर्णन-दोहा । 
नहिं जानू में ब्ह्मकूं, याकूं कहत अज्ञान ॥ 
ब्रह्म है न नहिं मान है, यह आवरण सुजान ॥ 
टीका-हे शिष्य ! “ में बलकूं जीनूं हूँ ” यह जो पुरुष कहें 
हैंया व्यवहारका हेतु अज्ञान है. “बह है नहीं, और भाननहीं 
होगे है. इस व्यवहारका हेतु आवरण है. आवरणसे यह व्यवहार 
होंगे हे काहेंतें, दो प्रकारकी अज्ञानकी शाक्ते हैः-एक तो अस- 
चापादक है, और एक अन्नानापादक है तिन दोनोंक आवरण कहें 


स्तरंगः ४ ] उत्तमाधिकारी उपदेश निरूपण । (१९२९ ) 


हैं, / वस्तु नहीं है” ऐसी प्रतीति करावनेवाढी जो शाक्ति, सो . 
असचापादक कहिये है. और वस्तुका भान नहीं होंगे है, ऐसी 
प्रतीति करावनेवाढ्ी जो अकज्ञानकों शक्ति, सो अभ्नानापादक . 
'कहिये है. इसरीतिसे “ ब्रह्म नहीं है ” इस व्यवहारकी हेत अज्ञा- 
नकी असलापादक शक्ति हे. और “ अह्म भान नहीं होवेहै इस 
व्यवहारकी हेतु अज्ञानकी अभानापादक शक्ति है इन दोनोंका नाम 
आवरण है ॥ १०० ॥ 
अथ श्रांतिवर्णन--दोहा । 

जन्ममरण गमनागमन, पुण्यपाप सुखखद ॥ 

निजस्वरूपमें मानहें, भांति बखानी वेद ॥ १०१ ॥ 

टीका-जन्मसे आदिलेके जो संसार है, ताकी जो निजस्वरूप 
कहिये कूटस्थमें प्रतीति, सो वेदमें क्रांति कहिये है. और याहीकूं 
शोक कहें हैं ॥ १०१ ॥ 


अथ (्वावधतज्ञानवणन--दाहा । 
द्वेविधज्ञान बखानिये, इक परोक्ष अपरोश्ष ॥ 
“अस्ति ब्रह्म परोक्षहे, “अहं ब्रह्म  अपरोक्ष ॥ “ 

४ नहीं ब्रह्म _ या अंशको, करे परोक्ष विनाश ॥ 
सकलूअविद्याजालकूं, दूजो नरीं प्रकाश ॥ ३०३॥ 
टीका-तक्ष “ नहीं है ” या आवरणके अंश, बचह्न हेऐसा 

. परोक्षज्ञान विनाश है. काहेते “ सत्य ज्ञान अनंत रूप अल्ल है 


१५.6 


ऐसा जो ज्ञान, ताका नाम परोक्षज्ञान है, सो “ बन्न नहीं हे ऐसी 


क, 
श्च 
ञ्ु 


(१३०) विचारसागर । | च॒तुर्थ- 


प्रतीतिका क्शिधी है औरका नहीं, और/में बह्न हैँ. ऐसा जो 
अप्रोक्ष ज्ञान सो सकड अवियाजाठका विरोधी है. या कारणते 
/ मैं बहक नहीं जातूं हूँ” यह अज्ञान, और“ जह्न नहीं है. 
और / भान नहीं होवे है ”” यह आवरण; और “ में बह्न नहीं 
हूँ, किंतु पुण्यपापका कर्ता और छुस दुःखका भोक्ता जीव हूँ हे 
यह भांति; इतना जो अवियाजाल है, ताकूं आपरोक्षज्ञान नाश 
कैहे॥१०३॥ वि 
अथ श्लांतिनाशवणन-दीहा । 
जन्म मरण मोमें नहीं, नहिं सुखदुखको केश ॥ 
किंतु अजन्यकूटर्थमें, आंतिनाश यह वेश ॥ १०४ ॥ 
टीका-मेरेबिगे जन्म ओर मरण नहीं है. और सुख दुःख 
का ढेश भी नहीं है. और कोई भी संसारधरम मेरेविंवे नहीं है 
किंतु अजन्य कहिये जन्मसे रहित जो कूटस्थ, सो “ में हूं हे 
शिष्य ! इसरीतिसे से अनर्थका जो निषेध, यह भाँति नाशका 
वेष कहिये स्वरूप है. अथवा यह भांतिनाश वेष कहिये उत्तम है 
या जगह कूटस्थमें जन्मका निषेधकरनेंते सवेका निषेध जानि ढेना. 
कोहेत, जन्मश्तीतिंसे अनंतर और अनथे प्रतीत होये हे. याते 
जन्मके निषेधते सबे अनथेका निषेध है. यह जो भ्रांतिनाश है, 


. याहीईू शोकनाश भी कहें हैं ॥ १०४ ॥ 


._ अथ ह्षस्वृरूपबर्णन-दोहा । 
पशयराहत स्वहूपको, होय जु अद्रयज्ञान ॥ 


स्तरंगः ४ ] उत्तमाधिकारी उपदेश निहूषण । (१३१) 


तव उपज हिय मोद तब) सो तू हष पिछान्‌॥ १०५ ॥ 

दीका-हे शिष्य ! जत्न तेरेके सेशयरहित अपने स्वरूपका 
ऐसा ज्ञान होवेगा, जो “ में अद्य अहरूप हु” तब तेरेक जो मोद - 
होवेगा; ताक तूं हष पिछान ॥ १०५॥ 


दहा। 
कही अवस्था सात में; तोकूं शिष्य सुजान ॥ 


सो सगरी आभासकी, है तिनहींमे ज्ञान ॥ १०६॥ 
: “ज्ञन होते है कौनकूं',यह पूछी ते बात ॥ 

में ताको उत्तर कह्मी, चंहे सु पूछ ब तात ॥ १०७॥ 
अर्थ स्पष्ट है ॥ १०६ ॥ १०७ ॥| 


जा गृह अमिप्रायते पश्न करवा था, ताकूं अब शिष्य प्रगटकरे है।- 


रे दाह ॥॒ 

भगवन है आभासकूं , “ अं ब्रह्म यह ज्ञान ॥ 

तुम भाष्यों सो में लख्यो,ऐनि शंका इक आन॥१०८॥ 
| चौपाई । 
है आभास ब्रह्मत न्यारा। अस तुम पूवे कियो निर्धारा॥ 
४अहं ब्रह्म सो कैसे जाने। आपकहि मिन्न ब््नेत माने ३०९ 
जो जानें तो मिथ्या ज्ञाना। होड़ जेवरी ्ुजग समाना ॥ 
श्रीगरु यह संदेह मिद्ऊयुक्तिसहित निजउक्ति सुनाऊ) ३० 

ठीका-हे भगवन्‌ ! आपने यह पूर्व कहा जोः-कृटस्थ . 
और त्रह्म तो दोनों एक हैं; और आभास बल्लते न्‍्यारा है; ता 


(१११) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


बह्से भिन्न आभासकूं / में बह्म हूं” ऐसा अल्मरूप करिके ज्ञान 
बने नहीं. मेश अधिशन जो कृटस्थ सो अह्मरूप है, ऐसा जो 
आभ्ापकूं ज्ञान होवे, ते. यथार्थ ज्ञान होवे; और “ अहं ऋह्म ॥ 
ज्ञान यथार्थ नहीं बने. काहेते, अहं॑ नाम अपने स्वरूपका है. जाकू 
मैं कहें हैंसो आभासका स्वरूप मिथ्याहै.याते मिन्नहे याते बह्नसे भिन्न 
आंभासका जो स्वरूप वाकूं अल्मरुपकरिके ज्ञान होवे, तो मिथ्या- 
ज्ञान होवे. जैसे सपसे मिन्न जो जेवरी, ताका सर्परुपकरिके ज्ञान 
थिथ्या होते है. मिथ्या नाम भ्रांतिका है, सो तल्नज्ञानकुं भ्ाति रूप 
कहना बने नहीं ॥ ११० ॥ 


दोहा । 

“अह शब्दके अर्थको, सुन अब शिष्य विवेक ॥ 

तब हियके जास नरें, शंक कलंक अनेक ॥ १११ ४ 

अथे स्पष्ट ॥ १११ ॥ 
. है यद्यपि आभासमें, “अहं ब्रह्म यह ज्ञान ॥ 

तथापि सो कूटस्थको, लहे आप अभिमान॥ ११२ ॥ 

ताकी सदा अमेद है,विभ्वुचेतन्तें तात ॥ 

बाघ सर्म निजरूपहू, ब्रह्मरूप दरशात ॥ ११३ ॥ 

टीका-हे शिष्य ! यर्थि “ में जल्न हूं ” ऐसा ज्ञान बुद्धिसाहित 
आशासकूं होते है, और कृटस्थकूं नहीं; तथापि सो आश्ा्त कट- 
स्थरू और अपने स्वरुपकूं दोनोंक्‌ं अपना आत्मा जाने है. ता 
- आत्याका में शब्द करिके गहण होे है सोई अहे शब्दका अथे है 


स्तरंगः ४. | उत्तमाधिकारी उपदेश निरृपण। ( १३३) 


वा भह शब्दर्म भाव जो होवे है कथ्स्थ, ताका तो अह्मके 
साथ सदा अमेद है जसे घटाकाशका और महाकाशका सदा 
अभेद्‌ -है इसी कारणते कृट्स्थका अल्नके साथ मख्यसमानावि- 
करण वेदांतशास्रमें कह्मा हे. जा वत्त॒का जा बस्‍तुके सेंग सदा 
अभेद होवे, ता वस्तुका ताके संग मुख्यसमानाधिकरण कहिये 
है, जसे-घटाकाशका महाकाशकें संग सदा अग्रेद है. याते घटा- 
काश महाकाश है. इसरीतिसे घटाकाशका महाकाश॒के साथ मुर्य- 
समानाधिकरण है. इसरीतिसे कृटस्थका अह्के संग मुख्यसमा- 
नाविकरण हैं. काहेते कटस्थका बअह्मते सदा अभेदं है. याते में- 
गन्दमें भान जो होने है कटस्थ, ताका तो ऋ्चके संग सदा अभेद है 
और मेंशब्दमं भान जो होवे है आमास, ताका अह्मसे अपने 
स्वरूपक वाधिके अभ्ेद होवे है; जैसे मुखका जो प्रतिबिंद ताका: 
जिंवस्वरूप मुखके संग प्रतिबिंय स्परूपकें बाधिके अभेद हों है 
इसी कारणते वेदांतशाखविषे आभासका बह्मके संग बाधसमाना- 
पिकरण कद्यां है. जा वस्तुका बाघ होइके जाके संग अमेद होड़, 
ता वस्तका ताके साथ बाधसमानाधिकरण कहिये है जेस्ते-मुखके 
प्रतिबिंवका बाथ होयके मुसके साथ अभेद होंवे हे. यांते प्रतिबिंब 
मुख है, न्‍्यारा नहीं ऐसा प्रतिबिंबका मुखके साथ वापसमानापि 
करण है 
किंवा, जेंसे स्थाणमें पुरुपन्रम होयके स्थाणुज्ञानसे अनंत्र, 
“पुरुष स्थाण है इस रोतिंसे पुरुषका स्थाणुसे वाधसमानाधिकरण, 


(१३४) : विचारतागर । [ चतुर 


होते है, तेसे आमासका बाध होइके अह्यके साथ अमेद होबे हैं 
यते मेंशब्दविषे भान जो होंगे आभास, सो बल्ष है न्यारा नहीं. 
ऐसा बाधसमानाधिकरण आभासका बह्के साथ होंवे है इस रीतिसे 


ह शिष्य ! अहं शब्द से भाव जो होंवे है कृटस्थ ताका तो मुख्य 
अभेद है, और आभासका बाघ करिके अमेद है ॥ ३१ ३॥ 
त्त्वद्ष्ठाच-दाहा । 

अहंबृत्तिमं भान है, साक्षी अह आभास॥ 

सी क्रमर्ते वा क्रमाबना,याकी करह प्रकाश॥ १३१४ ॥ 

टीका-है भगवन्‌ ! आपने कह्या जो “ अहंवृत्तिमें साक्षी अरु 
आभास दोनोंका भान होगे है याके विषे में एक वात्तों नहीं 
जानूं हूं. सो कूटस्थ और आमभासको भान अहंवृत्तिविषे ऋगमसे होंवे 
है। अथवा ऋमसे बिना होवे है याका अर्थ यह हैः-कमसे कहिये 


मिन्न मिन्न काहमें होवे है, अथवा दोनोंका एकही काठमें भान 
होंवे है ? याका आप मेरेकूं प्रकाश कहिये बोध करो, 


श्रीगरुसवाच-दीहा। 
सावधान है शिष्य सुन, भाएूं उत्तर सार॥ 
सुनत नशे अज्ञानतम, बोधभानुडउजियार॥ ११५ ॥ 
टका-हे शिष्य ! जो तैंने पक्ष किया; मैं ताका सारभूत उत्तर 
कहूहू. तूं सावधान होइके सुन, केसा उत्तर है, याके सुनतेही बोध 
.. ही सूर्यका प्रकाश होयके अज्ञानरूपी तमऊु नारे है ॥ ३१७५ ॥ 
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ु दाह । 

एक्समयही भान है, साक्षी अर आभाय॥ 

ढूंजो चेतनकों विषय, साक्षी स्वयप्रकास ॥ ११६॥ 

टीका-हे शिष्प ! एकही समय साक्षीका ओर आधास्तका 
अहँवात्तितिपे भान होंवे है. सारे प्रकरणविषे आभासशब्दसे अंतः- 
करणसहित आमभासका ग्रहण करना याते दृजो कहिये अंत/कर- 
सहित जो आभाप्त है सो तो चेतन जो साक्षी, ताका विषय हो- 
इके भान होंवे है. और साक्षी स्वयंप्रकाशरूप करिके भान होंवेहै. 
और अंतःकरणकी जो आभाससहित बृत्ति, ताका: विषय साक्षी 
नहीं, और घटादिक बाहिरके पदार्थनविषे तो ऐसी रीति हैः-जब 
दूद्रियका और घटका संयोग होवे; तब इंद्ियदारा अंतःकरणकी 
वुत्ति निकसिके घटके समान आकारडऊू प्राप्त होंगे है. जैसे मृषामें 
गेय्या जो ताब्र, ताका मपाके आकारके समान आकार होंवे 
है, तेसे, अंतःकरणकी वृत्तिका भी घटके आकारके समान आकार 
होते है. सो बृत्ति, आभास बिना नहीं होंगे है; किंतु आभाससहित 
होंबे है. काहेते वृत्ति अंतःकरणका परिणाम है. अंतःकरणका जो , 
प्रिणाम ताक वृत्ति कहें हैं. जैसे अंतःकरण सत्तगुणका कार्य होनेते 
स्वच्छ है, याते अंतःकरण विंषे चेतनका आभास होंगे है ऐसे वृत्ति 
पी स्वच्छ अंतःकरणका कागे है याते बृर्तिविषे- चेतनका ओमीस 
होवे है. और वृत्ति जो उतन्न होवे हैसो आभाससहित अंतःकरंणसे 
उसच्न होंगे है. इस कारणतेशी बृत्ति आभाससहितही होंगे है और : 


(११६ ) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


विषय जो घट है, सो तमोगुणका कार्य है, यातें स्वरूपसे जड़ है, 
और ताकेविषे अज्ञान और ताका आवरण है. यामें यह शंका 
होवे है।-अज्ञान और ताका आवरण विचारदश्सि चेतनविे हें, 
घटविये नहीं. काहेंते, अज्ञान चेतनके आश्रित है, ओर चेतनहीकूँ 
विषय करे है, यह वेदांतका सिद्धांत है. ओर सात अवस्थाके प्रसे- 
गर्म जो भज्ञानका आश्रय अंत्ःकरणसहित आभास कह्या, सो 
अज्ञानका अभिमानी है; “में अज्ञा्नी हू ” ऐसा अभिमान अतः- 
करणमहित आभासक होंगे है. इस कारणते अज्ञानका आश्रय 
कहिये है. ओर मरुष आश्रय चेतन है; आभाससहित अंतःकरण 
नहीं. काहेंते, आभाससहित अंतःकरण अज्ञानका काये है. जो 
जाका काये होंवे है; सो ताका आश्रय बने नहीं यांतें चेतनही 
अज्ञानका अधिष्नरूप आश्रय है. और चेतनहीकूं अज्ञान विषय 
करहे. स्वरूपका जो आवरण करना सोई अक्ञानका विषय करना 
है. सो अज्ञानक॒त आवरण जड्वस्तुविषे बने नहीं. काहेते, 
जद्वस्तु स्वरुपसेही आवृत है वाके विषे अज्ञानक्त॒ आवरणका 
कछु उपयोग नहीं इसरीतिसे अज्ञानना आश्रय और “विषय 
चेतन्य है. जेंसे गहके मध्य जो अंधकार है, सो गहके मध्य 
जआवरणकरे है. याते घटकेविषे अज्ञान और ताका आवरण 
बेने नहीं. ताका यह समाधान हे. 


हे चेतनके स्वरुपसे मिन्न सत्‌ असतसे विलक्षण शत्ञान 
पल है, ता अज्ञानसे चेतन आवृत होवेहै; तैसे घट्के 
. “भ अज्ञान यथपि घटके आश्रित नहीं है, तथापि 


 सतर॑ंगः ४ .] उन्तमाधिकारी उपदेश निरुपण। (१३७ ) 


अज्ञानमें घदादिक, स्वरूप से प्रकाशरहित जठ्स्वरुप रचै है, यातें 
संदाही अंबके समान आवृत है. सो आवृतसभाव घशदिकनका 
अज्ानने किया हैं. कहेंते, तमोगुणप्रधान अज्ञानंस भूतकी 

त्पत्तिद्ारा घटादिक उपनें हैं, सो तमोगंण आवरणस्वभाववाढा 
हूं, बाते बटादिक प्रकाशरहित अंध ही होतें हैं, इसरीतिसे अंधता- 
रुप आवरण घटादिकनमें अज्ञानकृत स्वभावसिद्ध है. और 
घटादिकनके अधिष्ठान चेतनआश्रित अनज्ञान चेतनकूं आच्छादित 
करिके स्वनावसे आवृत घटादिकिनकं भी आवृत करे है. यथपि 
स्वभावसे आव्तपदार्थके आवरणमें प्रयोजन नहीं है, वथापि आव- 
रणकर्ता पदाथ प्रयोजनकी अपेक्षसे विनाही निराषरणकी न्याई 
आवरणमहितमें शी आवरण करें है; यह छोकमें प्रसिद्ध है. ता 
अत्ानमे आवबन घटक व्याप्त जो होगे है; अंतःकरणकी आत्ास- 
सहित घटाकाखूत्ति; तामें वृत्तिगाग तो घठके आवरणकू 
दारि करें है, और, वत्तिम जो आमासभाग है; सो घटका 
प्रकाश करें है. इसरीतिसे बाहिरके पदार्थविंपे वत्ति ओर आमभाश 
दोनोंका उपयोग हे. 

हृहांत। 

जैसे अंपकारम फंदेसे मृत्तिका अथवा छोहका पात्र ढका 

धरा होते, तहां दंडसे कूंडेके फोड़े बिगेर पीछे दीपकविना उस 


, निरावरणपात्रका भी प्रकाश होंवे नहीं, किंतु दीपकर्स प्रकाश 
होंगे है तैते अज्ञानसे आबृत जो घट, ताके आवरणकू वृत्तिमंग 


(११८ ) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


भी करे है, तथापि घटका प्रकाश होवे नहीं काहेंतें, घट तो रवरू- 
पसे जड़ है और वृत्ति भी जढ है; ताका आवरणमंगमात्र प्रयोजन 
है तासे प्रकाश होंवे नहीं. यातें घटका प्रकाशक आभास है. नेत्रका 
विषय जो कसतु है, ताके प्रणयक्षज्ञाककी यह रीति कही. और 
श्रवणादिकका जो विषय है. ताके प्रत्यक्षकी भी रीति ऐसेही 
जानि ढेनी. ह 

वृत्ति और घट दोनों एकदेशमें स्थित होनेंतें घटका जान 
प्रत्यक्ष कहिये है. और अंतःकरणकी वृत्ति तो घटाकार होगे 
और घटके संग वृत्तिका संबंध न होंगे. किंतु अंतरही वृत्ति होंगे 
सो घटका परोक्षज्ञान कहिये है. “ यह घट है ” ऐसा अपरोक्षज्ञा- 
नका आकार है. और ४ घट है ” अथवा “ सो घट है ऐसा 
परोक्षज्ञाकका आकार है, यथ्पि स्थृतिज्ञान भी परोक्षज्ञानही है, 
तथापि स्मृतिज्ञान तो संस्कारजन्य है; और अनुमितिआदिक 
परोक्षज्ञान प्रमाणजन्य हैं; इतना भेद है. प्रमाणके प्रसंगसे हम 
प्रमाण निरूपण करें हैं. है 

चाबोक जो हैं. सो एक प्त्यक्षप्रमाण अंगीकार करेंहें ओर, 
कणाद ओर झुगतमतके जो अनुसारी हैं, सो दूसरा अनुमान 
प्रमाण शी अंगीकार करें हैं. काहेंतें, एक भत्यक्षही प्रमाण अंगीकार 
करें तो तृप्तिंक अर्थीकी भोजनविंषे प्रवृत्ति नहीं होवैगी. कहेंगे, 
अमुक्तभोजनविषे तृत्तिकी हेतुताका प्रत्यक्षम्माणनन्य प्रत्यक्षज्ञान 
है नहीं. यातैं भुक्तमोजनमें अनुभव जो , करी है तृत्रिकी हेतुता, 
सो अभुक्तश्ोजनमें भी अनुमानसे जानिके तृप्तेके अ्थीकी 


स्तरंगः ४. ] उत्तमाविकारी उपदेश निरूपण । ( १३९ ) 


भोजनमें प्रवृत्ति होनेंतें अनुमानप्रभाण भी अंगीकार करना चाहिये 
इसरीतिम कणाद आर सुगतमतके अनुसारी प्रत्यक्ष ओर अनुमान 
दो प्रमाण अंगाकार करें हैं. ओर 

सांज्यशास्रका कर्ता जो कपिल हैँ; पाके मतके अनुसारी 

तीसरा शब्दप्रमाण भी अंगीकार करें हैं. काहेंतें, जो पत्यक्ष ओर 
अनुमान दोही प्रमाण अंगीकार करें तो देशांतरविपे जाका पिता 
मरिगवा होते, ताक कोई यथार्थवक्ता आनिके कहे, “ तेरा पिता 
मरिंगया हैं” तत्र श्रोताकं॑ पिताके मरनेका विश्वय नहीं हुवा 
चाहिये, काहेते, देशांतरविपे स्थित पिताके मरणका ज्ञान प्रत्यक्ष 

र अनुमानकारक बने नहीं, इसरीतिसे कपरिलमतर्क अनुसारी 

प्रत्यक्ष और अनमान और शब्द तीनप्रमाण अंगीकार करें हैं ऑर-... 

न्यायशास्रका कत्तो जो गोतम है; ताके मतके अनुसारी उप- 
मान भी चतर्थप्रमाण अंगीकार करें हैं. काहते, प्त्यक्ष आंदिक 
तोनही प्रमाण अंगीकार करें; तो जा पुरुषने गवय नहीं देखा 
और वनवासी परुपसे ऐसा श्वण किया है-“गोके सहश गवय 
होवे है, ” सो परुष जो वनमें चछा जावे, और गवयकूं देखलेवे 
तब ताक वनवासी पुरुषने कह जो “/ गोके सहश गवय होवे है” 
यह वाक्य; ताके अथका स्मरण होंे है. ता स्थृतिसि अंतर पुरु . 
पक ऐसा ज्ञान होवे है.-/ यह पशु गवय है, ऐसा ज्ञान नहीं हुआ 
चाहिये, यातें ऐसे विलक्षण ज्ञानका हेतु उपमानप्रमाण मैं अंगकार 
करें हैं. और- . । 


(१४०)... विचारसागर । [चतुर्थ- 


पर्व॑मीमांसाका एकंदेशी जो भट्टका शिष्य प्रभाकर है, सो ' 
पंचम अथोर्पत्तिप्रमाण भीअंगीकार करे है. दिनमें भोजनत्यागी 
पुरुषक स्थर देखिके ऐसा ज्ञान होवेहै-यह पुरुष रातिकू भोजन 
रे है” तहां रानिश्ोजनविना दिनमें भोजनत्यागीके विषे स्थूछता 
बने नहीं. यातें रानिशोजनका, स्थूठता संपादक है. राजिभोजन 
संपायहै. संपाय जो रातिभोजन, ताके ज्ञानका हेतु स्थुलृताका 
ज्ञान अर्थापत्ति भरमाण कहिये है और- 

परवेमीमांसक जो भट्ट है, सो पृष्ठ अनुपलब्धिप्रमाण भी अंगी- 
कार करे है. और वेदांतशास्रविषे भी पट प्रमाण अंगीकार किये 
हैं. अनुपलब्धिप्रमाणका प्रयोजन यह हे-गृहांदिकनमें घटादिक- 
नके अभावका ज्ञान होंवे है. तहां जा पदार्थकी प्रतीति नहीं हो वेंहे 
ताके अभ्ावका ज्ञान होंगे है. अप्रतीतिकूं अनुपलब्धि कहें हैं 
घटकी जो अनुपलब्धि कहिये अप्रतीति, ताते घटका अभ्ञाव निश्चय 
हेवेंहे ऐसे पदाथनके अभावनिश्चयका हेतु जो पदार्थनकी अप्र- 
तीति, ताकूं अनुपलब्धिप्रमाण कहें हैं. 
प्रमाज्ञानका जो करण है, सो प्रमाण कहिये है. स्मृतिसे भिन्न 
जो अबाधित अथकूं विषयकरनेवाला ज्ञान है, सो प्रमा कहिये है 
स्मृतिज्ञान जो है, सो प्रणा नहीं हे. काहेते जो प्रमाज्ञान है सो 
प्माताके आश्रित होंवे है. ओर स्मृतित्रमाताके आश्रित नहीं; 
कितु साक्षीके आश्रित अंगीकार करी है ओर भ्रांतिज्ञान और 
सेशयप्षी साक्षीके आश्वित अगीकार किये हैं? इसी करणंते स्मृति 
आर शांति ओर संशय ज्ञान, ये तीनों आज्ञाससहित अविययाकी 


स्त॒रंगः 9. | उत्तमाधिकारी उपदेश निरुपण। (१४१ ) 


वृत्तिरुप हैं; अंतःकरणकी वृत्तिहप नहीं. याते प्रमाताके आश्रित 
नहीं; किंतु साक्षेके आशित हैं जो अंतःकरणकी वृत्तिरुप ज्ञान 

होवे सो प्रमाताके आशित होंबे है. और सोई प्रमाक हिये है. स्मृति 

ज्ञान अंतःकरणकी वृत्ति नहीं; यांतें प्रमाताके आशित नहीं; और 

प्रमात्ी नहीं यातें प्रमाके लक्षणविपरे स्मातिसे भिन्न कह्या चाहिये 
अवाधितअर्थकू विपय करनवाढा ज्ञानतों स्मृतिज्ञानमी है, परंतु 
स्मृतिज्ञान स्मृतिसे मिन्न नहीं है. यातं अवाधितअर्थकूं विषय कर 
नेवाढा जो स्मृतिसे भिन्न ज्ञान है, सो प्रमा कहिये है. या लक्षण 
विष कोई दोप नहीं. 


ओर कोई स्मृतिज्ञानकूं भी भ्रमारूप मानें हैं. तिनके मंतर्मे 
प्रमाके लक्षणविपे स्मृत्तिस मिन्न ऐसा नहीं कहना किंतु अबाधित 
अर्थक् विपय करनेवाला जो ज्ञान है; सो प्रमा कहिये है. भांति 
ज्ञान जो है,सी अवाधित अर्थकूं विषय नहीं करे है; किन्तु बाधित 
अर्थ विपय करे है यातें प्रमाका लक्षण भ्रांतिज्ञानमें नहीं जावे 
है. जिन्होंके मतंम॑ स्मृतिज्ञान विषेभी प्रमा व्यवहार है तिनके मतमें 
स्मृतिज्ञान अंतःकरणकी वृत्ति है; अविदयाकी वृत्ति नहीं; ओर 
साक्षीके आश्रित भी नहीं; किन्तु प्रमाताके आश्रित है. काहेंतें 
अंतःकरणकी वृत्तिका आश्रय प्रमाता ही बने है; साक्षी- बने नहीं 
'इसी रीतिसि स्मृतिज्ञान किसीके मतमें तो अंतःकरणकी वृत्ति है; 
यातैं प्रमारूप है और किसीके मतमें अविद्याकी वृत्ति है, या्तें 


प्रमारुप नहीं है, और शांतिज्ञान. और संशयज्ञान, ये दोनों सेके 


(१४९२)... विचारसागर। [ चतुर्थ- 
मतमें अवियाकी वृत्ति हैं; ओर साक्षीके आशित हैं; यार्मे 
कोई विवाद नहीं. ओर विचार करिंके देखिये तो स्म्ृतिज्नान 
भी अवियाकी वृत्ति है; और साक्षीके आश्रित है; प्रमारुप नहीं. 
काहेते, जो वेदांतसंगरदायके वेत्ता हैं, तिन्होंने भरमाज्ञान . 
- चद्प्रकारका कहा है. ता पठप्रकारमें स्पृतिज्ञान है नहीं, यातें . 
प्रमा नहीं- ॥ 

और मधुसूदनस्वामीने स्मृतिज्ञान साक्षीके आश्ितही कह्मा है 
एक तो पत्यक्षप्रमा है; और दूसरी, अनुमिति प्रमा है, ओर तीसरी 
उपभिति प्रमा है; और चतुर्थी शाब्दप्रमा है, भोर पंचमी अथोप- 
लिप्मा है, और पष्ठी अन्नावप्रमा है, ये पट्परमा हैं, ओर पूर्व कहे 
जो प्रत्यक्षआादिक पट्प्रमाण हैं, सो इनके कऋमतें करण हें. 
प्रत्यक्षमणाका जो. करण होवे,सो प्रत्यक्षपमाण कहियहे. असाधारण 
- कारण जे होवे सो करण कहिये है. जो स्ेकार्यका कारण होवे सो 
साधारण कारण कहिये है जैसे धर्म अधमोदिक सर्वे कार्येके 
कारण हैं यतें साधारण कारण हैं.- सर्वेकार्यक्रे कारण न 
होवे, किंतु किसी कार्यका कारण होवे, सो असाधारण कारण 
कहिये है. जैसे दंड जो है सो सर्वकायंका कारण नहीं; किंतु 
घटआदिक जे कार्यविशेष हैं. तिनका कारण है. यातें दंड असा- 
धारणकारंण काहिये है, और घटका कारण भरी कहिये है. तैंसे 
भत्यक्षणमाके ईश्वर और ताकी इच्छा आदिलिके तो साधारण 
कारण हैं, कहेंतें ईववरसे आदडिके स्वकार्यके कारण हैं. तिन 
बिना कोई का होवे नहीं, याते ईश्वरादिक साधारण कारण हैं 
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स्‍्तरंगः ४.] उत्तमाधिकारी उपदेश निरूपण । (१४३ ) 


ओर नेत्रते आदिलेके जो इंद्रिय हैं, सो प्रत्यक्षप्रमाके असाधारण- 
कारण है यातें नेन आदिक जो इंद्विय हैं, सो प्रत्यक्षप्रमाके 
' करण हैं. इसरीतिसे नेत्र आदिक जो इंद्विय हैं, हो प्रत्यक्षममाण 
कहिये हूं 

यथपि इंदियकू वेदांतसिद्धांत विषे प्रमाज्ञानकी कारणता 
कहना बनें नहीं. काहेतें, चेतनके च्यारि भेद हैं.-एक तौ प्रमाताचे 
तन है, और दूसरा प्रमाणचेतन है, ओर तीसरा प्रमितिचेतन है, 
ताहीकू प्रमाचेतन भी कह हैं. और चौथा प्रमेयचेतन है, ताहीकूं 
विपयचेतनमी कहें हैं. इस्तरीतिसे प्रमो नाम चेतनका है; सो नित्य 
है, इंद्रियजन्य नहीं. याँति इंद्रिय ताका कारण नहीं तथावि 
चेतनमें प्रमाव्यवहारका संपादक वृत्ति भी प्रमाकहिये है. ताके 

इंद्रिय करण हैं 

देहके मध्य जो अतःकरण, ता कारिंके अवच्छिन्न जो चेतन सो 
प्रमाता कहिये है सोई अंतःकरण नेत्रादिक इंदियद्रारा ,निकासके . 
जितने ढ्वारि बंटोदिक विपय स्थित होवें, उतना छंबा परिणाम . 
अंतःकरणका होते है. ओर आगे विषय जो घटादिक हैं, तिनमें . 
मिलिके जैम्ता घटादिकका आकार होवे, वसाही अंतःकरणका - 
आकार होवे है. जैसे कोठेमें भग्या जो जल सो छिद्रद्वारा निक- 
सिके, लंवेनाढेका आकार होयके बगीचेंके, केंदारमें जावे है और 
क्रेदारमें जाइके जैसा केदारका आकार होवे, तिस्र आकारकूं जल 
प्राप्त होवे है. तेसे अंतःकरण भी इंह्रियहुपी छिद्द्वारा निकसिके .. 
विपपरूषी केंदारकं जावे है. तहां शरीरसे लेके घटादिक विषयूपर- | 


(१४४ ) विचारसागर।  -.. | चतुर्थ- 


येत जो अंतःकरणका नालेके समान परिणाम, वाकूं वृत्तिज्ञान कहें 
हैं. ताकरेके अवच्छि्न जो चेतन, ताकूं प्रमाण चेतन कहें हैं. और 
वृत्ति्ञानहप जो अंतःकरणका परिणाम, ताक प्रमाण कहें हैं 
जैसे केदारविंषे जल जाइके केदारके समान आकार होवे है; तमे 
घटादिकके जो विषय हैं. तिनमें वृत्ति जाइके समान आकारक 
प्राप्त होंगे है. ता करिके अवस्छिन्न जो चेतन सो प्रमाचेतन कहिये 
है. ज्ञानके विषय जो घटादिक, तिन कारिके अवच्छिन्न जो चेतन 
सो विषयचेतन कहिये है; और प्रमेषचेतन भी है. यह वेदअथके 
जाननेवाले जो आचाये हैं, तिनकी पारिताषा है, 

' यामें इतना भेद है जो अवच्छेदवाद; अंगीकार करें हैं, तिनके 
मतमें तो अंतःकरणबिशिष्ट जो चेतन है, सो प्रमाता है. ओर सोई 
कर्ता भोक्ता है. और अंतेःकरणउर्पहित साक्षी है.एकह्दी अन्तःकरण 
प्रमाताका तो विशेषण है, और साक्षीकी उपाधि है. स्वरूपविषे- 
जाका प्रवेश होंवे, ऐसी जो व्यावर्तक वस्तु है, सो विशेषण कहिये 
है. ओर पदार्थत मिन्नता कारेके वस्तुके स्वरूपकं जो जनावे, 
: सो व्यावरतेक कहिये हे. जाकूं भिन्नता करिके जनावे, सो व्यावर्त्य 
कहिये है. जैसे ““नीडूघट है” या स्थानमें घटका नीछतां विशेषण 
है. काहेंतें, नीलूपटके विष नहीं; और बाहिरके आकाशते 
भिन्नताकरिके शोजकूं जनावे है; यापें व्याव्तक है. और 
घटाकाश जो है, सो मनपरिमाण अन्नकूं अवकाश देंवे है, या 
स्थानमें भी आकाशकी घट उपाधि है, काहेते, मन अन्नकूं अब- 
. काश देनेवाढा जो आकाश है, ताके स्वरूपविषे तो घटका श्वेश है 


. श्वर॑ः.४. | उत्तमाषिकारी उपदेश निरुपंण। (१४५ ) 


- नहीं. घट पार्थिव है,ताकेविये अवकाश देना बने नहीं; याते घटका 
स्वरुपमें प्रवेश बने नहीं. ओर व्यापक आकाशते मिन्नवाकरिके : 
जनाने है याते मन अन्नके अवकाश देनेबाछा जो आकाश . ताढ़ी 
घट उपाधि है. तैंसे अंतःकरणउपहित जो चेतन है, सो साक्षी है, - 
या स्थानमें अंतःकरण साक्षीकी उपाधि है. काहेंतें, 
साक्षीके स्वरूपविये तो अंतःकरणका प्रवेश है नहीं, और 
प्रमेयचेतनसे साक्षीक भिन्नताकारेके जनावे है. यांते एकही अंतःक- 
रण साक्षीकी तो उपाधि है, ओर प्रमाताका विशेषण है,इसरीतिसे 
अंतःकरणउपहित जो चेतन है सो तो साक्षी है; ओर अंतःकर- 
णविशिश्चेतन प्रमाता है. जो उपाधिवाला होवे, शो उपहित कहिये 
है और विशेषणवारा होगे सो विशिष्ट कहिये है. जो अंतःकरण 
विशिष्ट प्रमाता है, सोई कतो भोक्ता सुखी दुःखी संतारी जीव है। 
यह अवच्छेदवादकी रीति है. ओर कहूं आभासवादम आाभासप्तहित 
अंतःकरण जीवका विशेषण है ओर आभाससहित अंतःकरण 
साक्षी की उपाधि है. याते सामास॒ अंतःकरणविशिश्चेतन जीव 
है, और सामासअंतःकरणउपहित चेतन साक्षी है यथ्पि दोनोंपक्ष . 
में विशेषणमहित चेतन जीव है, सोई संस्तारी है; तथापि विशेष्य- 
भाग जो चेतन है, ताके विषे तो जन्ममरणसे आवदिलेके सैसारका 
संभव है नहीं. याते विशेषणमात्र्े संसार है; सोई विशिष्टचेतंनमें 
प्रतीत होगे है. कह तो विशेषणके ध्मेका विशिष्टमें व्यवहार होंगे 
है, और कहूँ विशेष्यकें धमेका विशिष्टमें व्यवहार होते है; और 


(१४६ ) विचारसागर | [ चतुर्थ- 
कहूँ विशेषण विशेष्य दोनोंके धर्मका विशिष्टमें व्यवहार होंवे हे. 


जैसे दंढकरिक घटाकाशका नाश होंवे है, या स्थानमें विशेषण 
जो घट है, ताका दंडकारेके नाश होंवे है; .और विशेष्य जो 
आकाश है ताका नाश बने नहीं. तो भी विशेष्ठ जो घटाकाश 
है ताका नाश प्रतीत होगे है. और “ कुंडलीपुरुष सोंबे है ” या 
स्थानमें कुंडड विशिषण है; ओर पुरुष विशेष्य है. व्शिषण जो 
कुंडल है, ताकेविंषे सोवना बने नहीं. किंतु विशेष्य जो पुरुष है, 
ताके विंषे सोवना बने है. और “कुंडलुविशिष्ट विग्न सोंवेहें ऐसा वि- 
शिष्टमें व्यवहार होंगे है. और “ शद्धी पुरुष युद्धमें गया है. “” या 
स्थानमें विशेषण जो शश्र॒ और विशेष्यपुरुष. दोनों युद्धमें गये 
हैं; याते दोनोंके धर्मका विशिष्टमें व्यवहार होंवे है. या स्थानमें 
अवच्छेदवादमें तो अंतःकरण व्शिषण है, ओर आभासवादमें सामाप्त 
अंतःकरण विशिषण है; ओर दोनों पक्षमें चेतन विशेष्य हे, 
ताकेविषे तो जन्मादिकसंसार बने नहीं. किंतु विशेषण अंतःकरण 
अथवा साभास अंतःकरण ताका धर्म जो जन्मादिक संसार, ताका 
विशिष्टचेतनमें व्यवहार करिये है. व्यवहार नाम प्रतीति और कह- 
' नेका है. इसरीतिसे आश्ासवाद ओर अवच्छेदवादका भेद है, 
आभासवादमं तो अंतःकरण आभाससहित है और 
अवच्छेदवादमें अंतःकरण आभासरहित है. दोलों पक्षमें 
आभासवाद श्रेष्ठ हे. काहेते भाष्यकारने आज्ञासवाद अंगी- 
कार किया है. ओर अवच्छेदवाद्मे विधारण्यरवामीने दोषभी क्या 
है-जो आज्ासरहित अंतःकरण अवच्छिन्न चेतनकू प्रमाता मानो 
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तो घटअवच्छिन्नचेतन भी प्रमाता हुवा चाहिये. काहेते, जैसे 
अंतःकरण भूतनका का है, तैसे घटमी भूतनका कार्य है. और 
जैसे अंतःकरण चेतनका अवच्छेदक कहिये व्यावरत्तक है. तैंसे. 
घट भी चेतनका अवच्छेदक है यात्रे अंतःकरणविशिष्ठकी न्याई 
घरविशिष्ट भी प्रमाता हुवा चाहिये ओर अंतःकरणमें आजा 
अंगीकार कियेते यह दोष नहीं, काहेंते, अंतःकरण तो भूतनके 
सचगुणका कार्य है; याते स्वच्छ है. और घटादिक भूतनके तमो- 
गुणके कार्य हैं, याते स्वच्छ नहीं, जो र्वच्छपदार्थ होवे, सो 
-आभाप्तके योग्य होगे है. मढीनपदार्थ आमासके योग्य नहीं. जैसे 
कौच ओर ताका ढकना दोनों प्रथिवाक्ति कार्य हैं, परंतु काँच तो 
स्वच्छ है, तामें मुसका आभास होंवे है; ढकता स्वच्छ नहीं 
याते तामें आभास होवे नहीं तेपे सत्तगुणका कार्य होनेंसे अंतः- 
करण स्वच्छ है, ताहीमें चेतनका आभास होंगे हे. शरीरादिक 
और घदादिक तमोगुणके कार्य होंनेते स्वच्छ नहीं, तिनमें चेतनका 
आभास होंवे नहीं. 

इसरीतिसि अंतःकरणमें द्विविधप्रकाश है, एक तो व्यापक 
चेतनका प्रकाश, ओर दूसरा आभासका प्रकाश है. शरीरादिक 
और घटादिकनमें एक व्यापकचेतनका प्रकाश तो है. दूसरा 
आभासका प्रकाश नहीं. यातें. द्विविधा्रकाशसहित अंतःकरणवि- 
शिष्टही चेतन प्रमाता कहिये है. एक प्रकाशर्साहित जो घटादिक 
तिन करिके संयुक्त चेतन प्रमाता नहीं, निनके मतमें अंतःकरणमें... 
आभास नहीं, तिनके मतमें पटादिकतकी न्याई अंतःकरणमें शी . 


रँ 


(१४८ ) दिचारसागर । [ चुतुर्थ- 


आमासका दूधरा प्रकाश तो है नहीं. व्यापकचेत्तका जो एक 
प्रकाश अंतःकरणमें, सोदे व्यापकचेततका प्रकाश घंटादिकन्म 
है,यातें अंतःकरणविशिष्टकी न्‍्याई घटविशिष्ट वा शरीरविशिष्ट वागी 
तविशिष्ट चेतन भी प्रमादा हवाचाहिये इस रीतिसे घट शरीरादिक 
नते अंतःकरणम यही विछक्षणता है. अंतःकरण सखगुणका काये 
है, याते स्वच्छ होनेते चेततका आमास ग्रहण करनेके योग्य है 
ओर पदार्थ स्वच्छ नहीं याते आभास ग्रहण करनेके योग्य नहीं 
आम्ासग्रहणके योग्य जो अंतःकरण,; ता करिके संयुक्तही चेंतन 
प्रमाता कहिये है. पटादिक ओर शरीरादिक आमभासग्रहणके योग्य 
नहीं यातें तिनकारिके विशिश्चचेतन प्रमाता नहीं, इस रीतिसे आभा 
स॒वादही उत्तम है; अवच्छेद्वाद नहीं 

जैसे अंतःकरण आमाससहित है, तैसे अंतश्करणकी वृत्ति . 
भी आमाससहितही होंवे है, साभासवृत्तिविचिष्ट चेतन प्रमाणचेतन 
कहिये है. अंतःकरणकी घटादिविषयाकार जो वृत्ति, तामें 
आहृह्चेतनकूं प्रमा और यथार्थज्ञाव कहें हैं. ताका ज्ाथन जो 
इंद्रिय सो भमाण कहिये है. काहेते विषयाक[खृत्तिमें आरुहचेत- 
नेक प्रमा कहें है. तहाँ चेतन यय्यपि स्वरूपकारिके नित्य है यांति 
इंद्रियूजन्य ताके अभावते प्रमाचेतनक्ा साधन इंद्रिय नहीं; तथापि 
निरुपाधिकचेतनमे तो प्रमाव्यवहार है नहीं, किंतु विषयाकाखत्ति- 
उपहित चेतनमें प्रमाव्यवहार होवे हे. याते चेतनविषे प्रभाशब्दकी 
भद्त्तिमं विषयाकर वृत्ति उपाधि है. सो विषयाकार वृत्ति 
ईड्ियजन्य है, श्रेय ताका साधन है प्रमापनेकी उपाधि जो वृत्ति, 
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ताको इंद्रियजन्य होनेते उपहित जो जमा; जो भी ईंड्रि- 
यजन्य कहिये है. याते इंह्िय प्रयाका साधन कहिये है 
परंतु अंतःकरणका परिणाम सारा प्रमा नहीं कहिये है. किंतु 
शरीरके भीतर जो अंतःकरण ताका विषय घटादिकनताई पारि 
णाम,; ताक प्रमाण कह हैं. विषयते मिलिके विषयके समान जो 
अंतःकरणका परिणाम, उतनेकू प्रमा कहें हैं. शरीरके भीतर जो 
अंतःकरण तासे ढेके घटादिक विपयताईं पहुँचा जो अंतःकरणका . 
परिणाम; सोई प्रमारुपकूं धारे है. याते भमाका प्रमाणझ॒प अंतःकन 
रणकी वृत्िसे अत्यंतनेद नहीं, इसरीतिसे वाहिरके पदार्थनका 
प्रत्यक्ष ज्ञान जहां होने तहां अंतःकरणकी वृत्ति बाहिर जायके 
विषय जो घटादिक, विनके समान आकाररुपऊू पारे है. और शरीर 
के अंतर जो आत्मा ताका प्रत्यक्ष होगे, तब अंतःकरणकी वृत्ति 
बाहिर जावे नहीं. किंतु शर्गरके भीतरही वृत्ति आत्माकार होंे है, 
ता वृत्तिस्ते आत्माके आश्रित आवरण दूर होंगे है. ओर आत्मा 
अपने प्रकाशते ता वृत्तिम प्रकाशै है. इसीकारणते वृत्तिका विषय 
आत्मा कह्या है. ओर चिदामासरूप जो वृत्तिमें फ़ठ, ताका विषय 
आत्मा नहीं, या प्रकारते साक्षी आत्मा स्वयंग्रकाश रूप भान होंवे 


हैं; यह सिद्ध हुआ ॥ ११६ ॥| 
तत््वदृष्ठटिरंवाच-दोहा । 


'इंद्रियके संबंध विन, “ अहं ब्रह्म यह ज्ञान ॥ 
' कैसे है पत्यक्ष पशु, मो कहो बखान ॥ ३३७ ॥ 


( १४० ) विचारसागर । [ चतुर्थ- 


टीका- अह्के अपरोक्षज्ञानते सकल अविययाजालका नाश 
होगे है. परोक्षज्ञानते नहीं, ” यह पूर्व कह्मा. वाकेविंषे शंका करें 
हैं-बल्चका ज्ञान प्रत्यक्ष बने नहीं. काहेंते इंह्रियजन्य ज्ञान 
प्रत्यक्ष होगे है. बल्का ज्ञान इंह्रियजन्य बने नहीं. काहेंते, 
नेत्र इंद्रियंते हृपवानका अथवा नीढादिक रूपका ज्ञान होवे 
है, ऐसा बह्न नहीं. याते नेचनइंद्रियजन्य ज्ञान बलह्का बने नहीं. 
रामकृष्णादिकनकी जो मनुष्याकार मूर्ति हैं सो यथपि रूपवाढी 
हैं. तथापि सो मूर्ति मायारचित हैं, मिथ्या हें सो मूर्ति मह्म नहीं 
और पुराण॑नमें रामकृष्णादिकनकूं अह्म रूपता कही है सो तिनकी 
शरीररुप॑ मृति मह्नहूप है; इस अभिष्नायते नहीं कही किंतु तिनके 
श्रीरका अधिष्ठानचेतन बह्न है; इस अभिभायते कही है याकेविपे 
: ऐसी शंका होगे है-सर्व शरीरनका अधिष्ठान चेतन ब्ल है, याते अधि 
धानचेतन अभिप्नायते रामकृष्णादिकनकूं अह्मरूपता कही होंगे, तो 
सर्वश्रारनका अधिशनचेतन बन्न होनेते मनुष्य पशु पक्षी आदिक 
सवेही बह्महूप हैं तिनके समानही रामरूष्णादिक होवेंगे याते राम- 
कृष्णादिकनकूं, अधिष्ठानचेतन ब्रह्म है, इस अधिभायते अह्मरूपता 
नहीं कही, किंतु तिनकूं और जीवन॑ते क्शिषरूपताकी सिंद्धिवास्ते 
तिनका शरारही बह्न है, ऐसा मानना योग्य है. सो बने 
नहीं, काहेते; शरीरका बाघ करिके तिनके शरीरनकूं बच् 
रुपता मानें, तो सर्वशर्ररनका बाघ कारिके सारेही शरीर चल्सरुप 
हैं, ओर बाघ किये बिना तो अन्यशरीरनकी न्‍याई, हस्त- 
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पादादिक अवयवर्साहित रूपवानू क्रियावान्‌ शरीरका निरवयव निरुप . 
आक्रिय बह्नत॑ अभेद बने नहीं याते रामकृष्णादिकनका, शरीर 
त्रह्ष नहीं. परंतु इतना भेद है।-जीवनके शरीर पुण्य पापके अधीन 
हैं, भूतनके कार्य हैं, और जीवनकूं देहादिक अनात्मपदार्थनविषे 
अवियावलते अहं मम अध्यास है; आचार्यके उपदेशतें ता अध्यास- 
की निवृत्ति होगे है. और रामकृष्णादिकनके शरीर अपने 
. पृण्य पापते राचित नहीं, भूततके काये नहीं. , किंतु 
जैसे सश्टिकि आदियें प्राणियोंके कर्म भोगदेनकूं सन्मुख 
होगे, तब आमकाम ईशरमें भी प्राणियोंके कमेके अनुसार “ में 
जगवकी उत्पत्ति करूं ” ऐसा संकल्प होंवे है. ता संकल्पते जग- 
- तकी उत्पत्तिरुप सृष्टि होे है. तेसे सहित अनंतर भी / में जग- 
तका पालन करूं. ” ऐसा ईशवरका संकल्प होंगे है ता संकल्पते 
जगतका पालन होंगे है. कमतके अनुसार छुस दुश्सका संबंध 
पालन कहिये है. ता पालन सैकल्पके मध्य उपासकपुरुषनकी उपा- 
सनाके बढते ईखरकूं ऐसा संकल्प होने हैः-/ रामकृष्णादिकना- . 
: मसहित मू्ते सर्वकूं प्रतीत होंवे. _ ता ईश्वरसंकल्पते विशेषनामरुप- . 
रहित ईखवरमें रामरुष्णादिक नाम, पीतावरघरादि श्यामसुदरविग्रह- 
रूपकी उतसति होंवे है. सो वियह कमके अधीन नहीं. य्बीपि 
रमरुष्णादिके विभहते साथु और दुष्टनकूं क्रमते सुस दुःस होंवें हैं . 
जो जाके सुस दुःखका हेतु होगे है, सो ताके पुण्य पापते रचित, 
होवे है. याते पृण्य पाप अधीन कहिये है। इसरीतिसे अवतारनके 
ः शरीर साधुपुरुषनकूं सुखके हेतु होनेते साधुप्रुषनके पृण्यसमुदायते 


(१५६) विचारसागर । [ चतुर्थ - 


रचित हैं तैसे अुरादिक असाधुपुरुषनकूं दुःखके हेतु होनेते तिन- 
के पापते रचित हैं. याते ““ अवतारनके शरीर पुण्य पापकें अधीन 
नहीं, ” येह कहना नहीं सेभवै. तथापि जैसे जीवन पूर्वशरीरमें 
पृंण्यपाप कर्म किये हैं, तिनका फल उत्तरशरीरमें ता जीव सुख 
दुःख होंवे है. तहां शरीरअभिमानीजीवके पूर्वशरीरके आपने 
पुण्यपापके अधीन उत्तरशरीर कहिये है. तैसे, राम छृष्णादिकनके 
शरीर ययपि साधु असाथु पुरुषनके पुण्यपापके अधीन हैं, ओर 
तिनकूं सुख दुःखके हेतु हैं; परंतु रामकृष्णादिकनके पृण्यपापते 
राचित अवतारशरीर नहीं. और तिनकूं अपने शरीरते सुखका तथा 
दुःखका भोग होंवें नहीं याते रामरृष्णादिकनके शरीर अपने पृण्य 
पापके अधीन नहीं. यह संभवे है. 
तैसे भूतनके परिणाम भी रामकृष्णादिक शरीर नहीं किंतु 
चेतन आशितमायाका पारैणाम है, जो पंचीकृत भूतनके परिणाम 
होवें तो रृष्णश्रीरविषे रज्जुझुत बंधनादिकनका अभाव शाहुमें 
कद्या है, सो असंगत होवेगा. यथपि पंचभूतरचित सिद्ध योगीशरी- 
रमें भी बंधनादिक होंवें नहीं. तथापि योगीशरीरमें प्रथम बंधनादि- 
कनका संभव होवे है, फेरि योगाश्णात्रुप प्रुषार्थते बेधनदाहादि- 
 कनकी योग्यता नाश होवे है, रुष्णादिकनके शरीरमें थोगीकी 
न्याई कछु पुरुषा्थेसे बंधनादिकृनका अभाव नहीं, किंतु तिनके शरीर 
सहजही बंधनादि योग्य नहीं, याते भूतनके परिणाम नहीं, और 
भांदूक्यभाष्यकी टीकामें आनंदगिरिने रामादिक शरीर भूतनके .पारि 


च्े 


णाम करे हैं, सो स्थूलइश्सि ओर शरीरनके समान वें शरीर प्रतीत 


. हंतरंग: ४. | उत्तमाधिकारी उपदेश निहपण। (१५३) 


होंगे हं।इस अमिप्रायते कहे हैं काहेंतें, भाष्यकारने गीताभाष्यमें यह 
कहा हैः-/“जीवनके ऊपर अनुमहकारेके शरीरधारीकी न्‍याई 
मायाके बलते परमात्मा कृष्णुप प्रतीत होें हैं, सो जन्मादिक 
रहित हैं. ताका बसुदेवद्वारा देवकीते जन्म भी मायाते प्रतीतहोंवै: 
हैं. ” इस रीतिसे भाष्यकारते रृष्णशरीर मायाका कार्य कद्मा 
है; यति भूतनते अवतार शरीरनकी उत्पत्ति नहीं; किंतु तिनके 
शररनका उपादानकारण साक्षात्‌ माया है 

. ओर जीवनके देहादिकनमं आतभ्ांति है; रामकृष्णादिकनक 
नहीं काहेते, जीवकी उपाधि अविया मालिनसगणवाली है. राम 
कृप्णदिकनकी उपाधि माया शुद्धतत्वगुणवाली है, याते जीवनकुं 
अवियाहुतभ्रांति, और रामकृष्णादिकनकं मायाकृत सर्वज्ञता होबे . 
है-जीवनके अज्नानकुत आवरण भ्रांतिक नाशनिमित्त आचार्यद्वारा . 
भहावाक्यके उपदेशजन्य ज्ञानकी अपेक्षा है. तेसे रामकूष्णादि 
कनके आवरण ओर भांति नहीं; यांति उपदेशजन्य ज्ञानकी अपेक्षा 
हीं किंतु जीवकूं अंतःकरणकी वृत्तिरुपज्ञानकी न्‍्याई, ईश्वरकू 
मायाकी वृत्तिरृष आत्माका ज्ञान तो उपंदेशांदिक विना भी. 
होंगे है; परंत ता ज्ञानते कछ प्रयोजन तिनकूं सिद्ध होगे नहीं 
काहेते, जीवनक घटादिकनके ज्ञानते आवरणप्तंग, ओर विषय. 
. जे घटादिक तिनका प्रकाश होवे है. भोर बह्रुपते आतल्माका 
' ज्ञान जो जीवक होंवे है; ता ज्ञानका विषय जो आत्मा, ताका 
आवरणमंग तो ज्ञानते होगे है, ओर आत्माविषय स्वयंप्रकाश 
है; याते आत्मज्ञानंते विषयका प्रकाश होवे नहीं. तेसे ईशवरकूं 


(१५४ ) विचारसागर । [ चतुथ- 


मायाकी वृत्तिरप जो“अहं बल्लास्मि _ ऐसा ज्ञान, ताका विषय ईशव- 
रका आत्मा, सो आवरणरहित स्वयंप्रकाश है, याते आवरणभंगवा 
विषयका प्रकाश ईश्वरके ज्ञानका प्रयोजन नहीं. जैसे जीवन्मुक्त 
पिद्यानकू निरावरणआत्माकूं विषय करनेवाढी अंतःकरणकीअहं 
ब्ह्मास्मि ऐसी वृत्ति आवरणमभंगादिक प्रयोजनरहित होंवे है 
तेसे इशवरकूं भी आवरणभंगादिक प्रयोजनविना मायाकी वृत्ति- 
रुप / ऐसा ज्ञान उपदेशादिकते विवा होंवे है. 

इसरीतिसे रामकृष्णादिकनकूं जीवनते विलक्षणता ईश्वरता है, 
तो शी तिनका शरीर मायाराचित है, याते बहन नहीं; किंतु मिथ्या 
है, गायाने उसन्न किया जो अवतारनका शरीर, सो हस्तपादादिक 
अवयवर्सहित, ओर रुपसहिंत किया है; याते नेत्रईद्रियका विषय 
तिनका शरीर होे है. बह कू नेचइंद्रिय विषय करे नहीं. तेसे लचा 
इंद्रिय भी रपरशक्‌ और स्पशके आभयकूं विषय करे है. बह्न रपरी- 
का आश्रय नहीं, ओर स्पश नहीं. याते तवचाइंद्ियका विषय नहीं- 

रसनाईंह्ियते रसका ज्ञान, घाणते गंधका ज्ञान, शोत्रत शब्दका 
ज्ञान, होगे है. रस गंध शब्देत बह् विर॒क्षण है; याते रसनाघाण 
ओर श्रोत्रेते बह्नका ज्ञान नहीं और 'क्मईद्नियज्ञानके साधन नहीं 
किंतु वचनादिक क्रियाके साधन हैं. याते तिनते तो किस्ीका ज्ञान 
होवे नहीं. इसरीतिसि किंती इंड्रियते अ्नका ज्ञान बने नहीं और 
रहित जो ज्ञान होंगे, सो ज्ञान पत्यक्ष कहिये हे, प्रयक्षकु ही 
आपरोक्ष कहें हैं. याते अह्मका अपरोक्षज्ञान बनें नहीं; किंतु 


स्तरंगः ४. | उत्तमाषिकारी उपदेश निहुषण। (१७७ ) 


. शैब्देस अल्का ज्ञान होते है. जो शब्दसे ज्ञान होंगे, सो परोश्ष होंगे 
है. याते बल्नका ज्ञान भी परोक्षही होवे है॥ ११७॥ 


.. ओग्रुखाच-दोहा। 

इंद्रिय बिन अत्यक्ष नहिं, शिष यह नियम न जान ॥ 

बिन इंद्रिय पत्यक्षहै, जेंसे सुख दुखज्ञान॥ ११८॥ 

टीका-'ंदियसंचंधबिना प्रत्यक्षज्ञान होंगे नहीं, यह नियम 

नहीं, काहेते, जेसे सुखका ओर दुश्खका ज्ञान होवे सो किसी 
इंद्रियंते होते नहीं, सो सुख दुःखका ज्ञान भी प्रतक्ष होंपे है, याते 
इंद्रियसंबंधते जो ज्ञान होते, सोई प्रत्यक्षज्ञान होगे, यह नियम नहीं. 
किंतु विपयते वृत्तिका संबंध होयके विषयाकाखत्ति जहां होवे, 
: तहां प्त्यक्षज्ञान कहिये हे. सो विषयते वृत्तिका संबंध कहूँ इंद्रिय- 
द्वारा होवे है; और कहूं शब्दसे होवे है; जैस' दशम तू है “ इस 
शब्दते, दशम जो आप ताते अंतः्करणकी वृत्तिका संबंध होयके 
दशमाकाखत्ति होवे है. याते शब्दजन्य भी दशमका ज्ञान प्रत्यक्ष 
होवे है. तेसे प्रमाताविषे सुखदुःख होंवे, तब सुखाकार दुःखाकार 
अंतःकरणकी वृत्ति होंवे; ता वृत्ति से सुख दुःखका संबंध होवे 
है, याते सुस दुःखका ज्ञान प्रत्यक्ष कहिये है. पूर्व उसन्न सुख दुःख 
न हुये पाछे जहां पुरुषकू याद आवे तहां सुखाकार दुःखाकार 
अंतःकरणकी वत्ति तो होंवे है. परंतु वृर्तिक नष्ट हुये सुख दुश्खते 
संबंध नहीं, याते सो ज्ञान स्मृतिरुप है; प्रत्यक्रकप नहीं. ययथपि 
अंतःकरणके धर्म सुख दुःख साक्षीगास्य हैं। तथापि सुखाकार 


(१७५६ ) विचारसागर | . [चतुर्थ 


दुःखाकार अंतःकरणकी वृत्तिद्वारा श्ा'प्ती सुख दुःखका प्रकाश 
करे हे जो साक्षी भास्यपदार्थ हैं, तिदक भी साक्षी वृत्तिकी ओश्षा- 
तेही प्रकाश है, नेसे शुक्तिरजत साक्षीभास्‍्य है तहां अवियाकी 
वृत्तिकी अपेक्षाकारके साक्षी रजतकूं परकाशे है. परंतु सुख दुःखके 
प्रकाशमें अंतःकरणकी वृत्ति साक्षीकी सहायक है. ओर मिथ्यार- 
जताद्किनके प्रकाशमें अवियाकी वृत्ति सहायक है 
इसरीतिसे साक्षी भास्यपदायके ज्ञानमें भी वत्तिकी अपेक्षा है.सो 
' वृत्ति जहाँ इंद्रियादिक बाह्य साथनते होवे, ताका विषय शाक्षीमा- 
स्य नहीं कहिये है. सुख दुःखकूं विषय करनेवाली वृत्तिमें वाहम- 
. ईंश्रियादिक हेतु नहीं किंतु जब सुखादिक उतन्न हेवें;. तिस्नीका- 
लगें अन्यसाधनकी अपेक्षाबिना सुखाकार दुःखाकार अंतःकरणकी 
वृत्ति होगे है. ता वृत्तिमें आरूृह साक्षी सुख दुःख प्रकाश है, 
याते सुख दुःख साक्षीमास्य कहियें हैं 
और बाह्य जो घयदिक हैं, तिनसे अंतःकरणकी वृत्तिका 
संबंध नेधादिक इंड्ियदवारा होंगे है. योते घणदिक साक्षीक्षास्य 
नहीं तैसे अल्नाकार अंतःकरणकी व॒त्ति होते है. सो अंतःकरणकी 
वृत्ति वाहिर नहीं जावे है; किंतु शरीरके अंतरही होंगे है. ता 
वृत्तिस बल्का संबंध है, याते अह्मका ज्ञान भी पुख दः्खके 
जानकी न्याई पत्यक्षरुप है. परंतु सुखाकार दुःखाकाखतिमें 
पह्मताधनकी अपेक्षा नहीं. याते सुस दुःख साक्षीभास्य हैं. ओर 
...  * 30१] नाई है याते बल्न साक्षीभास्य नहीं 


स्तरंग: ४. ) उत्तमाविकारी उपदेश निहएण । (१५७ ) 


इम रातिस जहां विपयते वृत्तिका संबंध होथे, तहां प्र्यक्षज्षान कहिये 
“अह ब्नास्मि” था वृत्तिका विषय जे बल्च, तासे संबंध है 
याति त्नका ज्ञान प्रत्यक्ष सवे है 
आर जहां धमक देखिके अभिका ज्ञान होंबे है, तहाँ प्रमका 
ज्ञान तो प्रत्यक्ष है ओर अग्िका ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं. काहेंते, नेत्र 
द्वारा अंतःकरणकी वृत्तिक्ता प्रमते संबंध हे; यातें धमका ज्ञान 
प्रत्यक्ष कहिये है, ओर अनुमानते अंतःकरणकी वृत्ति शरीरके 
अंवर अग्निक आकारकुं बहण करनव्राढी तो हुई, परंतु अमिसे 
वृत्तिका संबंध नहीं, बाते अभिका ज्ञान भत्यक्ष नहीं, इसरीतिसे 
| वुनिसे विषयका संबंध होंवे,तहां प्रत्यक्ष ज्ञान कहिये है 
जहां व॒न्िसे विषयका सबंध नहीं होंगे विषय बाहिर हूरे होवे 
अथवा भत वा भविष्यत होने ओर अनुमानत, अथवा शब्दते 
विपयाकाखूत्ति अंतर होवे; सो ज्ञान परोक्ष कहिये है. इंद्रियजन्य 
ज्ञानही प्रतक्ष होगे है, यह नियम नहीं. जग छुख दुःखका ज्ञान 
इद्रियजन्य नहीं. ओर पत्यक्ष है; तेसे दशमपुरुषका ज्ञान शब्दजन्य 
है; तोगी प्रत्यक्ष होंगे है इसरीतिसि गुरुद्वारा भवण किया जो" महावा 
क्यरुप वेद शब्द तासे उतन्न हुवा बह्ज्ञाव भी भत्पक्षही 


रस है ॥ ११८ ॥ 
दंहा । 
शरुकी अस उपदेश सुनि; तत्वदृष्टि बुपिमंत ॥ 
व्रह्महपरखि आतमा; कियो भेदअमर्भत॥ ११९ ॥ 


(१७८ ) विचारसागर | [ पश्चम- 


“अहं ब्रह्म” या वृत्तिमें, निरावरण द्ै मान ॥ 
दादू आइहूप सो, यों में लियो पिछान ॥ १२० ॥ 
इति श्रीउत्तमाधिकारी उप०नाम चुतुर्थस्तरंगः समामः ॥ ४ ॥ 


पंचमस्तरड्र3 ५, 
5 
अथ श्रीग॒स्वेदादिव्यावहारिकप्रतिपादन 
मध्यसाधिकारसाधनानरूपणस । 
पूवेतरंगमे यह कथाः--“ गुरुमुसद्वारा श्रवण किये वेदवाक्यते 
अद्देत बह्नका साक्षात्कार हेवे है. ताक सुनिके अह्ट नाम 
द्वितीय शिष्य, यह शंका करे हेः-वेद गुरु सत्य होंगे तो अद्वैतकी 
हानि; असत्य होवे तो तिनते पुरुषाथकी प्राप्ति बने नहीं दोनोरी- 
तिसे वेद गुरुते अद्वेतज्ञान बने नहीं, 
चौपाई। |। 
वेद रु गुरु जो मिथ्या कहिये।तिनते भवदुख नश्या न चहिये 
जे प्िथ्यामरुथलको जला प्यास नाशको नहीं तामें बल १ 
सत्य वेदगुरु कहें तु द्वैत । भयो गयो सिद्धांत अड्वैत ॥ 
या शकरमत पंख अशुद्धा। तज्यो सकल मध्वादि प्रचुद्धा२ 
“ भयो” पृदकी प्रथमपादसे अन्यय है. 
यह शेका भगवन्‌ सुहि उपजै । उत्तरदेहु दयारु न कुपिने ॥ 


4 


रिषको सुने वानी । शंकरको मत परम प्रमानी३ 


स्तरंगः ५. ] मध्यमाधिकारी साधन निरूषण । (१५९ ) 
च्यारि यार मध्वादिक जे हैं। वेदविरुद्ध कहत सब ते हैं॥ 

या व्यासवचन सुनि छीजे। शंकरमतहि प्रमाण करीजे॥ . 
कहिमें वेदअर्थ वहु करिदें। श्रीशंकराशिव तब अवत्रिहें ॥ 
जन बुद्धमत मूर उखारे। गंगाते प्रभु मूर्ति निकारे ॥५॥ 
जैसे भानु उदय उजियारो। दूरि करे जगमें अँधियारों ॥ 
सबवस्त॒हि ज्योंकी त्यों मासें। संशय और विपर्यय नारेंक्ष। 
'बेदअथमें त्यों अज्ञाना-। नाशि है श्रीशंकरूयारुपाना ॥ 
करे हैं ते उपदेश यथारथ। नाशहि संशय अरु अयथारथ॥ 
अयधाय, कहिये शांति, ह 
और ज॒ वेद अर्थकूं करि हैं।ते शठ वृथापरि अ्रम धरि हैं॥ 
यों पुराणमें व्यास कही है । शंकर मतमैं मान यही है॥ट॥ 
मध्वादिकको मत न प्रमानी।थह हम व्यासवचनते जानी ॥ 
. और प्रमाण कहूंसो सुनिये।वाल्मीकिऋषि मुख्य गिनिये 
. तिन मुनि कियो अंथ वासिष्ठा । तामें मत अद्वेत स्पष्ट ॥ 
श्रीशंकर अग्वैतहि गान्यो । तिनकी मत यह हेतु प्रमान्यो ३ * _ 
वाल्मीकिऋषि वचन विरुद्ध । भेदवादूलखिसकलअशुद्ध 3१ 

.. टीका-सर्व प्रकरणका भाव यह हैः-व्यात्त भगवानने पुराणमें_ 
- यह कहा हैः-““जब किये वेदके अथकूं नाना भांति करेंगे, तब 
- कृपाछुशिव, भीशकर नाम धारके अवतार लेके बदरीनाथकी मूर्ति 
: का देवनदीमध्यंत उद्धार, स्वस्थानमें स्थापन; जैनबुदमतसंडन, 
और वेदका यथार्थव्यास्यान करेंगे, या व्यासवचनते श्रीशंकरमत ' 


( १६० ) विचारसागर | | पश्चम- 


प्राण है, और मध्वादिकनका वेद्मत अप्रमाण है और उपनिषद- 
गीता, झूत्र, ये वीनि जो वेदांतके प्रस्थान हैं। तिनके यथपि मध्वा- 
दिक्नने किसीतरह खैंचिके स्वस्वमतके अनुसार व्याख्यान किये 
हैं; तर्थापि व्यासवचनते श्रीशंकरकत व्याख्यानही बथाथ है. और 
आदिकवि सर्वक्षवाल्मीकिकषिनि उत्तररामायण वासिष्ट नामग्रंथ 
किया है; तहां अद्वितमतमें प्रधान जो इष्टिस्तश्वाद हैं सो अनेक 
इतिहासनसें प्रतिपादन किया है. याते वाल्मीकिवचनअनुसार 
अद्वेतमत प्रमाण है, और वाल्मीकिवचनविरद्ध मेदमत अप्रमाण है 
इसरीतिसे सर्वज्ञ ऋषि बुनि वचन विरोधते सेदबाद अप्रमात कहा. 
ओर युक्तिसे भी भेदवाद विहद्ध है, यह संडनआदिके ग्रेथनों। 
श्रीहांदिकननें प्रतिपादन किया है. युक्ति कठिन है, बाते भेदमत- 
खंडनकी युक्ति नहीं लिखी. और, 

ऋषिमुनिवचनंते विरुद्ध भेदश्तमें जैनमतकी न्‍्याई अप्रभाणता 
निश्चय हुयेते युक्तिति खंडनकी आस्तिकअधिकारीक अपेक्षा भी 
नहीं, यह तीनि चोपाईसों करें हैं; 


चौपाई । 
कियो म्थ औहषेजु खंडन। खंडन भेद एकता मंडन ॥ 


| 2७ पे हि 


ड्स्यां तहा यह वहु विस्तारा।भेदवाद नहियुक्तिस्‌हारा १२॥ 


र भेद (पिक्कार जु अंथा । तहां भेद्खंडनकों पंथा॥ 
_ अथिन ुहुहतक हैं ते आति। नहिंपेठिहिशिप तिनमैंतेमाति॥ 


स्तरंगः ५, ] मध्यमाधिकारी साधन निहुपण। (१६१) 


याते कही न ते तुहि उक्ती । करें छु भेदहि खंडन युक्ती ॥ 
अप्रमाण मत भेद लख्योजव।खंडनमेंगुक्तिनचहियततब १४ 
वेदवचनसे भी भेदमतविरुद्ध है; यह कहें 
भेदप्रतीति महादुखदाता। यम कंठमें यह टेरत ताता॥ 
याते भेदवाद चित त्यागहु। इक अंद्वेतवाद अनुरागहु १५॥ 
“मृदयोः स मृत्युमाग्रोति य इृह 
नानेव पश्यति” इति श्रुते 
: ढ्वतीयाह भय भवांतें” 
“ अन्योसावन्योहमस्मीति न से वेद यथा । 
पशुरेव स देवानाम्‌ ” इति है श्रुती ॥ 
अथ्थ॑-जो द्वितीयकूं मतिमें पारे।मय ताऊू यह बेद पुकोरे॥ 
ज्ञेय ध्येय मोतें कछु ओरा। लखे सुपशु यह वेद दंढोरा १६॥ 
शिपष यातें मध्वादिकवानी। सुनी सु बिसरहु अतिदुखदानी॥ 
द्वेतवचन तब दियमें जोलों। है साक्षात अद्वेत न तोलों १आ। 
द्वैतृवचनको स्मरण ज॒ होंवे। हे साक्षात तू ताहि बिगोंवे॥ 
पूर्वेस्माति साक्षातविनाशत।सुनइकअस तुहिकथाप्रकाशत ॥ 
रांजाकों इक भछमत्री । राज काज सब ताके तंत्री ॥ 
और सुसाहिब मंत्री जेते । करें ईरपा ताझूं तेंते ॥ १९ ॥' 
तंत्री कहिये अधीन । 


सम की 
१ अर्थ- पुरुष इस परभात्माविषे नानाकी न्‍्याईं देखता है, सो 
मृत्युते मृत्युकूं पावता है ” इंति। 


(१६२ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


करी न सकत भछुकी हाना। महाराज निजाजिय प्रियजाना॥ 
तब सब मिल यह रच्यो उपाया।धारि दौर दंगामचवाया॥ 
सो सुनि राजहि करी कचहरी। लिये बुलाय मुसाहिबजहरी ॥ 
तिनसूं कह्नो वेग चढि जावहु। दौरतधारि सु धूम नशावहु॥ 
तब सबमिलि उत्तर यह दीना। सदा एक मछुहि तुमचीना ॥ 
मरणलिये अब हमहि पठावतु । भछूक कहु क्यों न चढ़ावतु 
तब बोल्यो भछे करजोरी। महाराज सुनु विनती मोरी ॥ 
आज्ञा होय मोहि यह रौरी । मारुंसकल धारि जो दौरी॥ 
तब॑ भछेकू बोल्यो राजा। तुम चढ़ि जाहु समारहु काजा ॥ 
ते जाताहे भछे सब मारे । बणिक कृपीवल किये सुखारे ॥ 
भछे विजय सुन्यो तिन जबही। राजापै माष्यो यह तबही 
भछ मस्योन सुधरयो काजा । मिथ्यावचन सुनतही राजा 
ओर प्रधान मुसाहिब कौनो। छत्र रु पीनश पंखा दीनो॥ 
बुंदोवस्त तिन कीने अपनहु सुने न राजा भछुहि सुपनहु॥ 
सबबृत्तांत मं तब सुनिके/हप तपस्वि धरचो यह गुनिके 
राजपे मुहिजानन दे हैं । गयेद्वारलुग प्राणहु ले हैं ॥९७॥ 
अबलग सबहि पदारथ भोगे। देह रु इंद्रिय रहे अरोगे॥ 
तियजोचारिचतुष्पद्सोहत | च्यारिफूलफलखगमनमोहत ॥ 
“तिय॑ आदि, “ ख़ग ” अंत, ये दो पदके अर्थ कहे। 
दोहा-च्यारिचतृष्पद । 
फ्रिकर उरू मृगखुरु पुरज, केहरिसी कि मान ॥ 
लोचन चपल तुरंगसे, वरणें परमसजान ॥ २९ ॥ 


स्तरंगः ५. ] मध्यमाष्रिकारी साधन निरपण। (१६३) 


च्यारि फूल । 


कमलवदनअलसीकुसुम, चिबुकचिहमतिधाम ॥ 
' उतिलप्रपूनसी नासिका, चंपकतनु अभिराम ॥ ३० ॥ 
च्यारिफल । 
बिंब अथर दाडिम दशन, उरज बिल्वसे धीर ॥ 
: कोहरसी एडी कहत, कोविद मति गंभीर ॥ ३१ ॥ 
| च्यारिफल। 
है मरालसी मंदगति, कंठ कपोत सुढार ॥ 
पिकसी वाणी अतिमधुर, मोरपुच्छप्ते वार ॥ ३२ ॥ 


चोपाई । 


गँग पयोनिधि कबहु न त्यागत ।जातिरसिकसुमनअनुरागत . 
विधि तिकोत्तमा अपर बनाई।हन्थो सुंद जिन सो न सुहाई 
मिहिंदी जावककर पद्रागा। तिनको में किय निमिषनत्यागा 
और भोग तिनके उपकरना।भोगें सैवे निकट भो मरना३8॥ 
अहे मृढ को मम सम जगमें। मो रंपट अबछग में भगमें। . 

 गींछी मलिनमूत्रतेनिशिदिन।|सवृतमांसमयरुघिरजुछताबिन 

चर्म लपेट्यो मांस मलानी । ऊपारे वार अशुद्ध अलानी॥ 

. इनमें कौन पदारथ सुंद्र। अति अपवित्र ग्लानिको मंदिर 

: तिंयकी जंघ जघन्य सदाही। रंभा करिकर उपमितजाही। 

आह मृतको मत पतनारो। रुचिर मांस त्वक अस्थि पसारो। 


(१६४ ) विचारसागर । [ पद्मम- 


लगत ज॒ नीके स्थुलनितंबा। तिनके मध्य मुलिनमलवंबा। 
तथ्ताके ते अतिदुर्गधां ।है आसक्त तहां सो अंधा॥३८॥ 
अधर जो थूक लारसे मीजतातजि ग्लानी निजमुखम दीजत 
दृष्मदा नारी मदिरि भजि । शुद्ध अशुद्ध विविक दिये तजि 

दृष्टमदा कहिये जाके देखतही मदचे । 
कहत नारिके अंग जु हा । करत विचारलगत यों फीके 
कपद कूटकी आकर नारी'में जानी अब तजन विचारी४ । 
केलाकँद दाथि पायस पेरा । तंदुलूघृत व्यंजन बहुतेरा ॥ 
और विविधभोजन जे कीने।तिन सबके रसना रस लीनि४१ 
अबलों मई न तृप्ति जु याकूं। याते वृथा पोषिना ताऊूं ॥ , 
क्षुधा विनाशहि वन फलकंदाह क्यों पराधीन यह बंदा४२. 
गुहा महल बन बाग घनेरा । क्यों राजाको है हूं चेरा ॥ 
सेजशिलाअरुनिजधुजतकिया।निश्लेरजलकर पाननर्रकिया 

बैडि इकंत होय सुच्छंदा। रहिये मछ परमानंदा ॥ 
बिन एकांत न आनंद कबह।मिलेअब्चिलों पृथ्वी सबृहू8४ - 

| दोहा। 
पृथ्वीपती निरोग युव, हृढ स्थूल वलवंत ॥ 
ववद्यायुत तिहि भपमें, मानुष सुखकी अंत ॥ ४५ ॥ 
. चोपाई। 
. जे मानव गंघर्व कहावत । ता नृपते शतगुण सुख पावत॥ 
होत देवगंधव जु औरा । तिनते तहँ सौगण सुख व्योरा8५॥ 


स्तरंग: ५.] मध्यमाधिकारी साधन निरुपण। (१ ६५० ) 


सुख गंधर्वदेवकी जो है। ताते शतगण पितरनको है ॥ 

पाने आजानदेवमें तिनतें ।सोगण कमदेवमें जिनतें॥9'७॥ 
सुख्यदेव जे हैं पुनि तिनमें । कमेदेवते सोगण जिनमें ॥ 
जो तरिक्ोकपाति इंद्कहीजे। तामें पुनिसोगुणगिनि लौजे॥ 
मुख्यंदेव कहिये ग्यारह रु६,बारहआदित्य,भाठ वहु; ये इकतीस . 
सवदेवनकी गुर बृहस्पति । लहे ईडतें शतगण सुखगति ॥ 
जाको नाम प्रजापतिभाषता!गुरुते मुखसोगुणसो राखत ४९ 
ताहूतें सौगण ब्ह्महि सुख । रहे न रंचक सो कबहूं डुख ॥ 
इतने या क्रमते सुख पाव॑ततित्तिरीयश्व॒ति यों सश्ुझझावत॥५९० 
सारठा । 

. राजातें ब्ह्मांत। कहो जु सुख सगरो छहै॥.* 

रहत सदा एकांत, कामदग्ध जाको न हिय ॥ ९३ ॥ 
चौपाई ! क्‍ 

है एकांतदेशमैं अस सुख । युवति पुत्र धन संग सदा दुख॥ 

अथ युवर्तासरग 8ख वर्णन । 

गुवति कुहप कुबोलनि जाके। सदाशोकहिय ह्वै यहताके ५२॥ 
प्रभु पुरीषपंडा यह रंड[। दिय सहि कोन पापको दंडा ॥ 
बोलत बैन व्याल कागनिके।भेड भेंसिन्योरीनागिनिके९३॥ 
भूत भावती ऊठनिको है। बोल खरीको सुनि खर मेहि ॥ 
शैने जु ऊँचे स्वरहि उचारतास्यारहजारनसुनतपुकारत«४॥ 
निरपराध तिय बिन वैरागा।तजत न बनत पाप जिय छागा॥ . 


(१६६ ) विचारसागर । [ पश्चम- " 


रहतदुसीयोनिशिदिनपियमन | तियक्॒बोलहनिलसिकुहपतन 
कामिनि है उ सुहप सुवानी। सो कुरुपते द्वै दुखदानी॥ 
चमकचामकी पियहि पियारी।अथैधर्म नशिमेक्ष विगारी ५३ 


अथ धनबिगार। 
मीठे बैन जहरयुत लडवा। खाय गमाथ बुद्धि है भडवा ॥ 
और कछूमुपनहुनर देखे।कामअंधइक कामिनिलेखे॥५७॥ 
धन कछुमिले जु वाहिर परमें।स्ो सब खरचे कामिनि घरमें॥ 
भूषण वद्ध ताहि पहिरावि!गुरु पितु मात न यादिहु आवि९८॥ 
'पायस पान मिठाई मेवा । देय भक्तितें तिय निजदेवा ॥ 
नेह नाथ नाथ्यो नहि छूटे।तियकृशाद पियवेलहि कूटे५९॥ 

अथ धम्मबिगार । 


ज्यों सवा पिजरेमें बैंधुवा । सिखये बोलत शुद्ध अशुधवा॥ 
से जो कछनारिसिखावत।सोगुरुमातपिताहिसुनावत६ ०॥ 
जैसे मोर मोरनी आगे। नाचि रिश्लाय आप अनुरागे ॥ 
ते विविध वैषकरितियको।मनरिझायरीझतमनापियकी ९ 
जब॒ दुहनकी मन अनुराग्यो।तवहि मदनमदिरामदजाग्यो॥ 
भये बाबरे वसनहु त्यांगे।अतिउन्मत घूरन पुनि लागेदश॥। 
पतहूप घरि नग्न अमंगल।भिरि फिरे भिरत मेष मनु दंगल॥ 
ज्यों लोटत मद्यपि मतवारो।गिनतमलीनगलीनननारो ६३॥ 
त्यों नर नारे मदन मद अंधे । अतिगलीन अंगनमें बंचे ॥ 
करतमदनमद्अमजेमनकूंहि अचरज मुनित्यागीजनकुं६४॥ 


स्तरंगः ५.] मध्यमाधिकारी साधन निरण। (१६७) 


नशे मदन मदते मति नरकी। रूखत न ऊँच नीचपरघरकी॥ 
तियहु बावरी मदन बनाई।क्रियादुखदाजिहिद्रेसुसदाई६५॥ 
प्रवककाम मदिरा मद जागे। तब द्विजतिय घानकते ठांगे॥ 
पिये मदन मदिरा नर नारी। ऐसें करत अनंतखुवारी६६॥ 
कामदोष यों नरहि विगोव॑त।सोह प्रगट सुंदरि तिय जोवत॥ 
यातिअतिसुहपतिय इखदा।ताकोत्यागकहतमुनिसुखदा९७ 
जो सुरूप तियमें अनुरागत।विषय हुखत पेखी नहिभागत॥ 
उभयलोककीकरतस॒हानी । मुनिजनगनगुनसाखबखानी॥ 
जो नानाविध भोजन खाँवे | रस ताकी फल बिंदु उपावे ॥ 
जीवनबिंदुअबीनसबनकी । नशतशोकबिदृहुतेमनकी॥ ६९ 
है जब जनकी मन मलवासी। करत शोक आते घरत उदासी 
रुधिरनिवासधरतमनजबहू।चंचलअधिकरजोगुणतवहू॥७० 
जब मन करत बिंदमें वासा। तर्बहिं शोक चंचलता नासा॥ 
पुनि आपहि बलवत जन जाने हि प्रसन्न शुभ कारज ठाने9१ 
बिंदु अधिक होवे जां जनमें । सुंद्रकांतिरुप ता तनमें ॥ 
: बिंहुहको तनुमें उजियारो । नरी बिंदु तन मन हतियारो ७२ 
जाको बिंदु न कवहू नाशै।वालि न पलित तिहिं तन परकारी॥ 

योगी करत खेचरी मुद्रा । ताते बिंदु राखि है भद्रा ॥७१॥ 
 अष्सिद्धि जे धारत योगी । बिंह. खसे हारत ते भोगी ॥ 
अस अतिउत्तमबिंद जु जगमे।तिहितियछीनिलेत निजमगर्मे 
ज्यों किसान वेलनमें ऊषहि | पेरत लेत निचोरि पियूषहि॥ - 
बार बार वेलनमें धारहि। है असार दथ्या तब जार हि७७॥ . 


(१६८ ) । ु विवाससागर ।... [| प्चम- 


३ ७ 


हलकीबाँथ गंडेकी बँधी हुईं वेलनमें देवे, ताका नाम द्या 
पंजाब प्रसिद्ध हे 


त्यों तिय भींचि सुजनमें पीकं।भरत योनि घट खींचिअमीक्क्‌ 
एुनिपुनि करत क्रिया निततीौलों | शेष बिहुकी बिढ जोलों 
कियो असार नारि नरदेह।खींच फुलेल फूल ज्यों खहा ॥ 
भो अकाम सब ताहि जरावे। खूखे बेन मुरार लगावे ७७ 
है जु सुहुप जोर घन भारी । ता नरंपे नारी बलिहारी ॥ 
करि सुहप घन बलकी अंताकहत ताहि तू काकी कंता॥७८ 
तिहिंपुनिमिलनचहैज्ञ॒ अनारी । करधरपैधरतहुदेगारी ॥ 
नाक चढाय आँखिहू मेरे । जाय न पति सेजहुके रे ७९ 
कीटिवज्न संघात जु करिये। सबको सार खींचि इक परिये 
तियके हिय समसो न कठोरा।ऋषि सुनिगण यह देत ढँढोरों 

करत ग्रुमान हठत तिय ज्यों ज्यों । 

चिपटत शठ मति जन मन त्यों त्यों ॥ 

कबहुक ताकी वांछित करिके । 

मरण अंत छोड़त न पकारिेके ॥ ८१ ॥ 

पढ़यो पुराण वेद स्प्वाति गीता । 

तकनिषुण पुनि किनहु न जीता ॥ 

करत अधीन ताहि तिय ऐसे । 

बाजीगर बंदरकूं जेसे ॥ ८२॥ 

सब कछु मनभावत करवावत । 


स्तरंगः ७. ] मध्यमाधिकारी साधन निरुपण । (१६५ ) 


पढ़े पशुहि भलभौति नचावत ॥ 
उक्ति युक्ति सब तबही विसरे। 
जव पंडित पाढ़ि तियपे ढिसरे॥ ८३ ॥ 
जब कबहू सुमरत यह वेदा | 
तब तियमें मानत कछ खेदा ॥ 
तिहि त्यागनकी इच्छा धारे॥ 
घुनि तिय नेन सेन शर सारे ॥ ८४ ॥ 
जहरकटाक्ष. नेनशर बेरे। - 
ताने कमान भौंह झुग जेरे ॥ 
मारत सारत हिय सव जनको । 
विज्ञहुँ बचत न घन शठ्गन को॥ ८५॥ 
विज्ञ कहिये विद्वान॒ह न बचत, शुठंगणको धन कहिये कहा चीज. 
भयो न तियमें तीव्रविरागा । यों मतिमंद करत पुनिरागा॥ 
करत विविध आज्ना ज्यों चाकराहुकुमकरे बैठी मनु ठाकर॥ 
जे नर नारि नयनशर बवीधे । तिनके हिये होत नहीं सीषे॥ 
भरे बुरो सुख दुख सब बिसरत!ते केसे भवदुखते निसरता॥ं 
नारि बुरी वेश्या अरु परकी | तीजी नरकनिशानी घरकी ॥ 
तजत विविकी तिंहुमे नेहा । करे नेह तिहशठ्सुख खेहा८८ 
दोहा । 
अर्थ धर्म अरु मोक्षकृ, नारि बिगारत ऐन ॥ 
सव्‌ अनथथको मूल लखि; तज ताहि है चैन ॥ ८९ ॥ 


(१७० ) विचारसागर । [ पश्चम- 


- पुत्र सदा ढुख देतयों, विनप्रापति ढुस एक ॥ 
: गर्भसमय दुख जन्म दुख, मरेतु दुःख अनेक ॥ ९० ॥ 
चौपाई। | 
गभे घरत जोलों नहिं नारी। दुख दंपति मन तोलों भारी ॥ 
है रु गर्भ यह चिंतन नारी।पुत्री होय-कि पुत्र प्रकाशे॥९१॥ 
'गर्भ गिरनके हेतु अनंता । तिनते डरत करत अतिचिता॥ 
है ज प्तनवमास विहनेजननीजनक अधिकदुखसाने ९२ 
. नवगहमें इक है नहिं बिगे।अस जन को न जन्म जगसगेरे॥ 
बिगरेगहकीनिशिदिनाविता।करतमात॑पितुबेखिइिकंता ॥ ९३॥ 
शिशु उदास है जब तजिवोबा।तब दोऊ मिलिलागत रोवा॥ 
यों चितत कछु गये महीने । दाँतपूतके निकसे झीने ॥९४॥ 
मरत वाल बहु निकसत दंतां। तब यह चिंतादुखतियकंता॥ 
जिये दूबरो दुखतें वारो । देखि चुराहै घरत उतारो ॥ ९५॥ 
म्लेच्छ चमारचहरे कोरी । तिनते झरवावत द्विज धोरी ॥ 
सैय्यद ख्वाजा परिफकीरा।पोकतजोरत हाथअधीरा ॥९६॥ 
जाऊू हिंदु कबहे नहिं माने | पुन्हेतु तिहिं इष पिछाने ॥ 
भेरों भूत मनावत नाना।धरत शिवावलि भूूमिमशाना९ण। 
धानककी डमरू घरि वाजे । कर जोरत पूजत नहिं लाजै॥ 
और यंत्र ताबीज घनेरे । लिखिमदवाय पूतगर गेरे ॥९८॥ - 
मिमऊुतम इक अच्युतपूजा।किनहु न सुपनहु सुमन्‍्योइजा 
सोकुलनेमपूताहितत्याग्यो । ब्यभिचारनज्योजहँतहँलाग्यो 


, स्तरंगः ५. मध्यमाधिकारी साधन निहषण। (१७१ ) 


होत शीतलाकोजबानिकसन।नशतमातपितुमनकोविकसन॥। 
स्नानक्रियातजिरहतमलीनापरमदेवगदहाकूंकीना॥१० ना 
मोरिवाग वखसह शिक्षु मोरा। गदहामात चराउँतोरा 
यों कहि चना गोदमें धारे। विनतीकरि गदहाकूंचारे॥ १० १॥ 
अस अनंतदुखते शिशु पारन। युवा होत ली ओर हजारन ॥ 
उमर पूतकी है जो थारी ।मारिहे करहु उपाय करोरी१ ०२॥ 
मेरे मात पित कूटाहिं माथा। मानि आपकूं दीनअनाथा ॥ 
हायहायकरिनिशिद्निरोवेंकारीधिकरनिजजन्मबिगोवें ३ ९३ 
पूतमरणको दुख है जेसो । लखत सपूत अपूत न॒तैसो ॥' 
जो जीव तो होतहि तरुना।लगत नारिके पोषण भरना १ ०४ 
सपूत कहिये जाकापूत जीवै है, ओ अपूत कहियेजाकेपूतनहीं हुआ। . 
दिन अनेक यत्ननि ग्रतिपारो।तिनकूं जल प्याव॑न है भारो॥ 
रजनि सेजपै सिखवे नारी।तव पितमात देहु सुहि गारी १०५ 
ह्व मुपूत तो प्रातहि उठिके। नव दूरतेमाथ न गठिके | 

चहे मात पित आें नेरे। पूत न सन्‍्पुख आँखिहु हेरे१ ०६ 
है कुपूत तो उठतहि प्राता। वचन गारिसम बाके असुहाता 
जुदोहोयले सब घरकोधनदिपितमातहिइकतिनकीतुन 3 ०७. 
फेार्सिंभारतकबहुनतिनकूं।पोषतसबदिन तियनिजतिनकू ॥ 
देखि लेत पितम।त उसासा।या विधिपुत्र सदादुखराशा ३ ०८ 


दोहा । 
कारे बिचार यों देखिये, पुत्र सदा दुखरूप ॥ 


(१७२ ) विचारसागर । ( पंथ्वम- 


सुख चाहत जे पूतते, ते मूढनके भ्रूप ॥ ३०३ | 
तजि तिय पूत जु धन चहे, ताके सुखमें धूर ॥ 
धन जोरन रक्षा करन, खरच नाश दुखमूर ॥ ३१० ॥ 


चौपाई। 
'जो चाहे माया बहु जोरी | करे अनर्थ सु लाख करोरी ॥ 
जाति पमकुलधम्म सुत्यागे।जोधनकुंजोरन जनलांगे३११॥ 
'बिनाभागतद्पिनचनजरिहै। जरे तु रक्षा करिकरिमारेह ॥ 
'खर्चतथनघरिहैयहाचिता।नारैनिशिदिनतापअनन्ता ११२ 
सदा करत यूदुखचनमनकूं।चहैताहिधिकधिकतिहिंजनकूं ॥ 
अुवतिप्ततधनलसिदुखदाता।तज्योभछममताको नात[११३ 
कुंडालिया-छेंद । 

भछ बन एकांतमें, गंयो कियो चित शांत । 

भयो नयो दीवान तिन, सुन्यो सकल वृत्तांत ॥ 

सुन्यों सकलवृत्तांत, चिन्त यह उपजी ताके । 
- जो नप जीवत सुने, मिले वा काहू नाके ॥ 
' तो झुढे हम होहि, भ्ूप दे सबकी दंडा। 

यांते अब मोल कहो, सछे मो प्रेत प्रचंडा ॥ ११७ ॥ 


दोहा। 


ह कार सलाह यह परस्पर, गये कचहरी बीच ॥ 
सबाहि कही यह भूपते, भछे प्रेत भो नीच ॥ ११५ ॥ 


ऑंतरंग; ५. ) मध्यमाविकारी साधन निरूपण। (१७३) 


राख लगाये देहमें, मिले जाहि बत्रात ॥ 
ताह मारत सो नर बचत, जोतिहिदेखिपरात ॥ 
परात कहिये भाग जावे ! 
सुनि भ्रूषह निश्चय कियो, सह मरि भो प्रेत ॥ 
साँच झूठ भूप्‌ न लखत, हे जु अमाद अचेत ॥११७॥ 
कछ दिन वीते भूप तव, मारन गयो सिकार॥ 
पैठ्यो गिरि वनसघनमें, जहँ मृग्राज हजार॥११८॥ 
तपत तहाँ इक तरुतेरें, भछे निजदीवान ॥ 
पेखिताहि भाज्यो उलटि। मानिप्रेतदुखदान ॥११९॥ 
इंदव छद । 
भछे मन्योरु प्रेत मयो यह, वाव्यअसत्यहुसत्यपिछाना ॥ 
देखिलियोनिजआँखिनजजावत, तोह परतेहु मानि भगाना ॥ 
वंचकते सुनि द्वेत तथा,म ति में विसवास करे जु अजाना ४ 
ब्रह्म अंद्वेत लखे परतच्छह; तोहु न ताहि हिये ठहराना ॥ 
दाह । 
भेदवचन विश्वास करि, छुनत जु कोड अजांन॥ं 
सो जन दुख भ्रुगते सदा, हैं न बअलह्को ज्ञान॥ 
याते सुने ज्॒ भेदके, वचन लखे सु असत्य ॥ 
तबही ताकूं ज्ञान ह महावाक्‍्यते सत्य ॥ १२३ ॥ 
... चौोपाई। 
शिप तैं सुनी उ भेदकहानी। जानि झूठ ते नरकनिज्ञानी॥ 


(१७४ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


'(तिनके कहनहार सव झूठे।पुरुपाइथ मुखतशठ हू5॥ १२४॥ 
तिनको संग न कबहूँ कीजे । है जो संग न वचन सुनीज ॥ 
जोकहँसनेत॒सननतरित्यागहु।म्लेच्छजैनवचसमलखिभागहु 

जो मिथ्या दे देशिक वेदा। कैसे करही भवदुख छेदा॥ 
याको अब उत्तर सुनि लीजै।मिथ्यादुख मिथ्याते छीजे ३२५ 
वेदरु गृह सत्य जो होगे । तो मिथ्यामवदुख नहिं खोबे ॥ 
यामें इक दृष्टांत सुनाऊँ।जाते तव संदेह नशाऊँ ॥ १२६॥ 
 झुरपति इंद्र स्वगंम जैछो,। प्रबुलम्ताप भूप इक ऐसो ॥ 
भीमसमान झूर वहुतेरे । तिनके चहुँचा डेरे गरे॥ १२७ ॥ 
योधालिनिजनिजदथियारन । खरेरेंतिहिंद्ार हजारन॥ 
अंदिर मंदिर व्योदीठांढे । लियेखड़ कोशनते कांढे॥१२८॥ 

कोश कहिये म्यान 

ऊँचोमहल अदारी जाम । फूलसेज सोवे नृप तामे ॥ 
पंछीहू पहुँचन नहिं पवि।तहां और कैसे चलिजीव ॥१२५९॥ 
तहां भ्पदेख्यो अससुपना। पक्यो पैर गादरी अपना ॥ 
भूपछुडायोचाहतानेजपग।तजतनगाद्रिपकरिछुपगरग १३ ० 
तबराजा यों खरोपुकोरे।है को अस जो गादरे मारे ॥ 
जोधाजो्ंडेनिजद्वार। तिनरंचकहुनद्योसहारा॥ १३१॥ 
तबनृपदंडलियोनिजकरमें। आपुह्ि मान्योस्याराने श्रिमें ॥ 
लगतदंड भो ताको अंता। तब निसेरे पग रगते दृता १३३२॥ 
दांत लगे गहि नृप्‌ परम । यों रुंगरात सु चालत मगमें ॥ 
तब चाह्योले लाठी करमें।पहुंच्यो घापारियाके चरमे॥१३१॥ 


र्तरंगः ५. ) मध्यमाधिकारी साधन निरुपण । (१७५) 


ताहि कह्यो फोहा अस दीजे। घाव पाँवको तुरत भरीजे ॥ 
बावरिया नृपते यह भारु्यों ।फोहा नहिं तयार धर राख्यो ॥ 
जो तू दे पैसा इक मोकूं। तो तयार करे देहूं तोकूं ॥ 
तव उलट्यो नृप लार्ीटेका । नहिं देनेकू कीडिहु एका ॥ 
ढाग्यो सोच करन टारे घरते।बूझे बात कौन बिन जरते॥ 
जो में होत धनी बड़मागा । आवतु घर घावरिया भागा॥ 
मोह निकम्मा जानि कँगाला । घरते तुरत रोगज्यों टाला॥ 
याहीक कछु दोष न दीजै।विनस्वार्थ को किहिं न पतीज॥ 
मातपिता बांचव सुत नारी । करत प्यार स्वारथतें भारी ॥ 
जो नहिं स्वास्थ सिद्धी पावि। तो इनक देख्यों हु न भाँवे ॥ 
जा बिन घरी एक नहिं रहते। दुखःअपार विक्॒रेसबलहते ॥ 
जब देखे आये घर पौरी।चरके मिलत साजि भरिकोरी ॥ 
विधि अधीन कोठढी सो होवे सब अंगनिमें पानी चोवे॥ 
अरु गरि परी आँगरी जाके।भिनभिनात घुख माखी ताके ॥ 
कहत ताहि ते घरके प्यारे । मारे पापी अब तो हतियारे॥ 
जिहिंदेखतअँखियाँनअधानीतैहिलखिग्लानिवमनज्योंभानी . 
जो तिय हिय लागतपति प्यारो। कियनचहतपलररतेन्यारो 
ताकी पवन वचायो छोरे । भिरे उ वसन तु नाक सकोरे॥ 
जिहि पितु मात गोदमें लेते | सकुचत तिहिकरते कछुदेते॥ 
मिलतभआत जो भरि श्ुज कोरी। सो बतरात बीच देडोरी॥ 
एसे जग स्वास्थकों सारे॥बिनस्थास्थ को काको प्यारो ॥ 


(१७६) विचारधागर । | पश्चम- 


मुह्ि स्वास्थयोग्यनविधिकीनो ।याते इनफोहानहि दीनो ॥ 
यों चिंततश्कमुनि तह मेट्यो।तिन दैजरीधावदुसमेट्यो॥ 
निद्वाते जाग्यो तप जवही । घावदरद्स॒नि नारी तवहीं १४५ 
शिषयहताहिद्शंतप्रकाश्यी।लखिमिथ्यातिंमिथ्या नाश्यो ० 
मिथ्यादु्खदेख्योजवराजासावसमाजनकिपकटकाजा १४ ६ 

टीका-सर्व प्रकरणका अर्थ स्पष्ट, भाव यह है-रैसारहूप 
दुःख मिथ्या है, यते तिसके दूर करनेके साधन वेदगुरु मिथ्याही 
चाहियें हैं, भिथ्याके नाशमें सत्यताधनकी अपेक्षा नहीं. और 
सत्यताधन होवे, तो तिनते मिथ्याका नाश होंगे नहीं; जेते राजाके 
समीप मिथ्यागादरी स्वर पहुँची, किसी सत्ययोदासे रुकी नहीं; 
और राजा पृकान्यो जबकाहसेमी मरी नहीं; और राजाके पासभनेक 
साँचे श्र धरे रहे, तो भी मिथ्यादंडसे मरी. और राजाके मिथ्या- 
घाव भया. तब कोई वेबजराह साँचा पाया नहीं. मिथ्या जरा- 
हके पास गया; ताते पैसा माँग्या, तो अनंत खजाने सांचे परेही 
रहे, एक पेता भी राजाकूं बिछा नहीं कोई भी सत्यसाधन राजाड़े 
दुःखके नाश करनेंमें समर्थ हुआ नहीं; किंतु मिथ्या मुनिने मिध्या- 
जरी देके मिथ्या दुःखका नाश किया इसरीतिके. रम्स॒ेकू अनु- 
शवसिद्ध है जामदपदार्थका स्वपमें काहूकू कभीशी उपयोग होवैनहीं 
कैसे मिथ्या जो संसाखुःख, ताका नाश मिव्यावेदगुर से होगे है, 
सांचे वेदगुरु अपेक्षित वहीं. 

जैसे परत्थलके मिथ्याजलते तृषाका नाश होवे नहीं, देंसे | 
जिथ्यादेदगुर्ते संसारदु:सका नाश होगे नहीं; और मिथ्या बेदगुर 


स्त्रंगः ५. ] मध्यमाधिकारी साधन निरुपण. । (१७७ ) 


मानिके संसारदुःखका तिनते नाश अंगीकार करोगे, तो मरुभूमिके 
जलते भी तृषाका नाश हुवा चाहिये. यह शंका शिष्यने करीथी, 
ताका समाधान- ि 
चोपाई। 

यद्यपि मिथ्या मरुतरूपानी।ताते किनहु न प्यास बुझानी॥ 
तदपि विषमदशांत सु तेरो । सत्ताभेद दुहुनमें हेरो ॥१४७॥ 

टीका-यथ्पि मिथ्या जो मरुभूमिका पानी, ताते क़िसीने 
प्यास नहीं बुझाई; ओर मिथ्यागुरुवेदत दुःखके नाशकी न्‍्याई 
मिथ्याजलसे प्यासका नाश हुआ चाहिये; और प्याप्त नाश होवे 
नहीं; तेसे मिथ्यागुरुवेदते संसारका नाश बने नहीं; तदपि कहिंये 
तोमी वेरा इृष्टान्त विषम है. काहेते, दृहुनमें कहिये मरुस्थड॒का 
जल ओर प्यास इन दोनोंमिं सत्ताका भेद है, वाकूं हेरो कहिये देखो 

चापाई। 

समसत्ता मवदुख गुरुवेदा।यों शुरुवेद: करत भवछेदा॥ 
आपसमेंसमसत्ताजिनकी । ठखिसाधकबाधकतातिनकी ॥ 

टीका-आवदुःख ओर गुरुवेदकी समसत्ता कहिये एकंसत्ता 
है; याते गुरुवेदके भवदुःखका छेद होवेहे, जिनकी आपसमें सम- 
सत्ता होंवे, विनकी आपसमें साधकता और बापकता होंवे है; जैसे 
मृत्िका और घटकी समसत्ता है,याते मृत्तिका घटका साधक है;अभि 
और काएठकी समसत्ताहै. तहां अभि काका साधकहे. साधक कहिये 
कारण और बाधक कहिये नाशक, मरुस्थलके जलकी और प्या- 

श्यु्‌ ह॒ 


(१७८ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


सकी समग्त्ता नहीं याते मरुस्थलका जल प्याशका बाधक नहीं. 
या स्थानमें यह रहस्य है।-चेतनमें प्रमार्थनत्ता है. ओर चेतनसे 
भिन्न जो भिथ्या पदार्थ;तिनमें दो प्रकारकी सत्ता हे-एक तो व्यवहार 
सत्ता है और दूसरी प्रतिमास सत्ता है. 

जा पदार्थकां बल्नज्ञान विना बाघ होवे नहीं, किंतु अल्नज्ञान- 
सेही बाप होवे। ता पदार्थमें व्यवहारसत्ता कहिये है. सो व्यव- 
हासता ईशवरसृशिमें है; काहेते, देहईंद्रियादिक प्रपंच जो .ईेशर- 
प्ृ्टि, ताका बल्नज्ञानसे बिना बाघ होते नहीं बल्ज्ञानसेही बाघ होते 
है. यथपि ईशस्सृष्टिके पदार्थनका अल्नज्ञानसे विना नाश तो होते 
भी है, परंतु अल्ज्ञानसे बिना बाघ होवे नहीं. अपरोक्षमिथ्यानि- 
अयका नाम बाघ है. सो अपरोक्षमिथ्यानिश्वय ईश्वरसाशिके पदा 
थनमें बह्ज्ञानसे प्रथम किसीकूं होवे नहीं; अल्नज्ञानसे अनंतरही 
होगे है. याते मलअवियाके कार्य जो जामतके पदांथ; ईशवरसृह्ि 
तामें व्यवहारतत्ताहै. जन्म मरण बंधपोक्षआदिक व्यवहारके सिद्ध” 
फरनेवाली जो सत्ता कहिये होना, सो व्यवहार्सत्ता कहिये है. 
ओर अल्नज्ञानसे बिनाही जिनका वाध होवे,तिनका पदार्थनमें प्रति 
भापतत्ता कहिये है. जैसे बल्नज्ञानसे बिनाही, शुक्ति, जेवरी, मह 
स्थूछ, आदिकनके ज्ञानते; रुपा, सपै, जल, आदिकनका बाघ होगे 
है। तिनमें प्रतिमास सत्ता है. प्रतिमास कहिये प्रतीतिमात्र जो सत्ता 
कहिये होना, सो प्रतेशासतत्ता कहिये है. मुहअवियाके कार्य, 


रुपआंदिक पदार्थनका प्रतीतिमातही होना है; याते दिनकी प्रति 
भाससत्ता हे. 


स्तरंग: ५. | मध्यमाधिकारी साथन निरूपण । (१७९ ) 


जाका तीनकाठमें बाघ होये नहीं, ताकी परमार्थतत्ता कहिये है. 
चेतनका बाघ कभी होवे नहीं,याते प्रमार्थमत्ता चेततकी है, . 
इसरीतिसे वेद गुरु और संसारदुःख एक व्यवहार सत्ता 

होनेते आपसमें समसत्ता हैं, याते मिथ्यावेदगुरुते मिथ्याभवदुःखका 
नाश बने है. और क्षया पिपासा प्राणके थम हैं, प्राण ओर ताके 
धर्मनका बह्ज्ञानसे बिना बाध होवे नहीं, याते पिपासाकी व्यवहा 
रसत्ता है; मरुस्थलके जलका बल्लज्ञानसे बिनाही मरुस्थलके ज्ञानते 
वाध होनेते मरुस्थलके जलकी प्रतिभाससत्ता है. याते प्यास ओर 
मरुस्थलके जलकी समसत्ता नहीं होंनेते ता जछते प्यासका नाश 
होवे नहीं या प्रकारते दाशैतविपे बाधक वेद गुरु, ओर वाध्यसंसार 
दुःख, तिनकी सत्ता एक है, और दृष्टांतविंष जल ओर प्यासकी 
सत्ताका भेद है, याते दृष्टात विषम कहिये दाशतके सम नहीं, शंका 
.. चौपाई। 

ब्रह्ममिन्न मिथ्या सब भाखौ। तिनको मेद्हेत किहिराखों ॥ 
उपज्यो यह मोकूं संदेहा । प्रशुताकी अब कीज छेहा॥१४९॥ 

 दीका-हे प्रभ! बह्मसे मित्न आप सबबेकूं मिथ्या कहोहो; 
तिन मिथ्यापदार्थमें शुक्तिह॒पा, रज्जुसप, मरुस्थलजरू आदिक- 
नका बल्नज्ञानसे बिनाही बाथ, ओर संसारदुःखका मह्नज्ञानसे 
अनंतर बाघ; यह भेद कौन हेतुते राखो हो! उत्त- 

चौपाई । 

सकलभविद्याकारज मिथ्या। शिप तामें रंचकह न तथ्या॥. 
जा-अज्ञानते उपजत जोई। ताके ज्ञन बाघ तिहि होई १५० 


(१८०)... विचारसागर। [ पृश्चम- 


-टीका-हे रिष्य ! यथपि बह्से मिन्न सकल अवियाका 
कार्य है, याते मिथ्या है तामें रंचक भी तथ्या कहिये सत्य नहीं 
परंतु जाके अज्ञानंस जो उपजै है, ताके ज्ञानसे तिसका बाघ होवे 
है. शुक्ति रज्जु महस्थर आदिकनके अज्ञानंते, - रूपा सपे जल 
आदि उपजैं हैं, तिनका वाध शुक्ति रज्जु मरुर्थल आदिकनके 
ज्ञानते होगे है, और अल्नके अज्ञानंसे जो जन्ममरणादिक संसार 
दुःख उपजें हैं, तिनका बाघ बह्नज्ञानते होवे है. 

शिष्य उवाच-दोहा । 
भगवन ब्रह्म अज्ञानते, जो उपजे संसार ॥ क्‍ 
सो किहट कमते होत है, कहो मो्िं निरधार ॥ १५१॥ 
अर्थ स्पष्ट 
है श्रीग॒र्रवाच-चोपाई । 
जैसे स्वप्न होत बिन क्रमते।त्यों मिथ्याजग भासत अमते ॥ 
-जो ताको क्रम जान्योलोरे।सो मरुथलजलवसन निचोरे«२ 
अर्थ स्पष्ट 


दोहा। 
उपनिषदनमें बहुतविधि, जगउत्पत्तिप्रकार ॥ 
अभिप्राय तिनको यही, चेतन भिन्न असार॥ १५३ ॥ 
दीका-पत्रपि उपनिषद्में ज़गतकी उत्पत्ति अनेक प्रकारसे 
कही है, छांदोग्यमें तो सदरुप परमाल्ाते अग्नि, जल, पृथ्वी, 
ऋमते उपज है, यह कह्मा हे. ओर तैत्तिरीयमें आकाश, वायु, 


स्‍्तरंगः ५. | मध्यमापिकारी साधन निहवण । ( १८१ ) 


अग्नि, जल, पृथ्वी, ऋग॑ते हों हैं. इसरीतिसे पांचभूतकी उत्पत्ति 
कही है. और कहूँ स्क्री परमेश्वर उत्पात्ति करे है; इसरीतिंस 
क्रेमसे विनाही उत्पात कही है ऐसे जगतकी उत्पत्ति वेदमें अने- 
कप्कारसे कही है. तहां वेदका यह अभिप्राय हैः-जगत्‌ भिथ्या 
है. जो जगत्‌ कछ पदार्थ होता तो ताकी उल्तात्ति, अनेक प्रकारसे 
वेद नहीं कहता अनेक प्रकारसे जगतकी उत्पताति कही है, याते 
जगतवकी उत्पत्ति प्रतिपादनमें वेदका अभिप्राय नहीं, किंतु अद्देत- 
ब्र्न ठखावनेकूं जगतके निपेध करनेवास्ते मिथ्याजगतका किश्ी 
रीतिंसे आरोप किया है द्षांतः-जैसे विनोदके निमित्त दारुका 
हस्ती उड़ावनेकूँ बनावें हैं, ताके कानपूछ ठेंढे होवें, तो सूपे करने 
वास्ते यत्त नहीं करते तैसे अद्वैतज्ञानके निमित्त प्रपंचके निषेधनकूं 
प्रपंचका आरोप किया है. याते वेंदने प्रपंचकी उत्तात्िकम, एक- 
रुप कहनेंमे यृत्व नहीं किया, प्रपंचकी उत्पत्ति एकरुपसे वेदने नहीं 
कही, यांते यह जानें हैं;-वेदका अमिभ्राय प्रपंच निषेध है,. ताकी 
उत्पत्तिमं अमिप्राय नहों और- 

सूत्रकार भाष्यकारने द्वितीयअध्यायमें उत्पत्ति. कहनेवादे 
श्रुतिवचनका विरोध दूरे करिके जो एकरुपसे तेत्तिरीय श्रुतिके 
अनुसार, उत्पत्तिमें सब उपनिषदनका अंभिप्राय क्या है सो मंद- 
जिज्ञासुके निमित्त कह्मा है जो उत्पातिवाक्यनते पूरे कहे अमि- 
भय नहीं जाने, ता मंदाजिज्ञासुकूं उपनिषदनमें नानाप्रकारसे 
जगवकी उलति देखिके आपसमें उपनिषदनका विरोध है; 
यह भाँति होय जावेगी, ताके दूरे करनेकूं सेउ्पनिषद्नमे 


(१८२) विचारसागर । [ पद्मम- 
एकरूपसे जगतकी उत्पत्तिप्रतिपादनका प्रकार वेह्या हैं. आर 


जाक॑ बह्नाविचारसे यथार्थ ज्ञान नहीं होगे, ताकूं लयचितनके नि- 
मित्त भी उपत्तिकम क्या है. जा क्रमते उत्पात्ति कही है; तासे 
विप्रीतक्रमते यचितन करे. ता लयचिंतनसे अद्वित्तम बुद्धि स्थित 
होंगे है. सो रुयर्चितनका प्रकार पंचीकरणमें वार्तिककारसुरेश्वरा- 
चायेने कह्मा है. यह ग्रंथ उत्तम जिज्नास॒के निमित्त हं, याति जगत 
की उत्पत्ति और लयका प्रकार नहीं लिखा. ओर सागररूप हैं याते 
संक्षेपतते दिखावें हैं. शुद्बह्यसे जगतकी उत्पाति होंवे नहों, काहिते 
शुद्धवह्न अंग है, ओर अक्रिय है; किंतु मायावोशेष्ट जो ईश्वर, 
तासे 25४ हे होवेहे. याते माया ओर इश्वर्का स्वरुप 


प्रतिपादन 
कवित्त। 
जीव इंश भेदहीन चेतन स्वरूप मार्हिं, 
माया सो अनादि एक शांत ताहि मानिये 
सत ओ असतते विलक्षण स्वरुप तकि, 
ताहिकू अविद्या ओ अज्ञानह बखानिये ॥ 
चेतनसामान्य न विरोधी ताको साधक है, 
वृत्तिमें आरुंढ़ वा विरोधी वृत्ति जानिये । 
मायामें आभास अधिष्ठान अरु माया मिल, 
इशसरवज्ञ जगहेतु पहिचानिये ॥ १५४ ॥ 
टोका-जीव इंशवर भेदर्रहित जो शुद्धचेतन, ताके आशित 
माया है सो माया अनादि कहिये आदिरिहित है. आदि नाम उल्त- 


: रत्रंगः ५ ] मध्यमाधिकारी साधन निरुपण । (१८३-) 


तिका है. जो मायाकी उ्तत्ति अंगीकार करें, तो मायाके कार्य 
प्रपंचसे तो पुत्रसे पिताकी न्‍्याईं मायाकी उतत्ति बने नहीं.  चेत- 
नम्ेही मायाकी उत्पत्ति माननी होवेगी. तहां जीवभाव और ईश्वर- . 
भाव ती मायाके कार्य हैं, मायाकी स्रिद्धि हुए बिना जीव ईश्वरका 
स्वरुप असतिद्ध है. याते जीवचेतन वा ईश्रचेतनसे मायाकी 
उत्पत्ति कहना असंभव है. और शुद्ध चेतन अप्ंग है, अक्रिय है, 
निर्विकार है; ताते मायाकी उत्पत्ति माने विकारी होवेगा. और शुद्ध 
 चेतनसे मायाकी उत्पत्ति होंवे तो मोक्षद्शाविंपे माया फिर उपजेगी. 
याते मोक्षनिमित्त साधन निष्फल होवेंगे,इसरीतिसि माया उर्वत्तिरहित 
' है; बाते अनादि है, और एक है; शांत कहिये अंतवाढी है; ज्ञानते 
मायाका अंत होवे है. और सत्‌ असतसे विलक्षण है. जाका तीनि- 
' काढमें वा होंवे नहीं सो सत्‌ कहिये है, ऐसा चेतन है. मायाका 
ज्ञानते बाघ होवे है; याते सतसे विछक्षण है. जाकी तीनिकाढमें 
प्रतीति होने नहीं, सो शशशंग, वंध्यापृत्र आकाशफूछआदिक 
असत्‌ कहियें हैं. ज्ञानसे पूर्व माया और ताका कार्य प्रतीत होवे है. - 
जाग्रतविषे / में अज्ञानी हूं; बह्कूं नहीं जानूं हूं .. इसरीतिसे 
माया प्रतीति होंबे है, ओर स्वके विंषे जो नाना पदार्थ प्रतीत 
होयें हैं, तिनका उपादानकारण माया है. “ 
और सुपुप्तिसे अनंतर अज्ञानकी इसरीतिसे स्मृति होंगे हैः- 
४ मैं सुखसे सोया, कछु भी न जानता भया ” सो स्मृति अंज्ञाते- 
वस्‍्तुकी होगे नहीं, याते सुषु्तिमं अज्ञानका भान होवे है। सो 


» (१५४ ) बिचारसागर । [ पश्वम- 


अज्ञान और माया एकही हैं तिनका भेद नहीं. या प्रकारते तीनों 
अवस्थाविषे मायाकी भवीति होंवे है। याते असतसे विरुक्षण है इस 
रीतिसि सत्‌ असदसे विरक्षण जो माया, ताका कार्य भी संत अस- 
तसे विरक्षण है. सत्‌ अस़तसे विलक्षणकूंही अद्वेतमतर्में मिथ्या 
कहें हैं, और अनिर्षचनीय कहें, हैं। याते माया ओर ताके कायते 
दैतकी पिदधि होगे नहीं. काहेते, जेसे चेतन सदरूप है, ऐसे माया 
और ताका कार्य सदरुप होंगे तो दैत होंगे. सो गाया और ताका 
कार्य सत्‌ असतसे विलक्षण होनेंते मिथ्या है मिथ्या पदार्थ दैत . 
होगे नहीं. जेंसे स्वमके पदाथ मिथ्या हैं विनते देत होंवे 
नहीं. 

जीव शैपरवितागरहित शुद्धनहके आश्रित माया है; और . 
शुदनह्नकूंही आच्छादन करे है; जैसे गेहके आश्रित अंधकार 
गेहकू आच्छादन करे है. या पक्षकी स्वाशय स्वविषय पक्ष कहें 
हैं, स्व कहिये शुदबल्लहो आश्रय; ओर स्व कहिये शुद्ू अ्नही 
विषय, कहिंये मायाते आच्छादित है. अर्थ यह ढका है. 
सैक्षेप शारीरक, विवरण, वेदांतमुक्तावडी, अद्दैतर्तिद्धि, अद्वेत- 


स्‍सक आंदिक ग्रथकारोने स्वाभ्रय स्वविषयही अज्ञान अंगीकार 
हे. - 


. और वाचस्पतिका यह मत हैः-अज्ञान जीवके आश्रित है 
और बहकूं विषय करे है; / में अज्ञानी बह्मकू नहीं जानू हैं” 
या भतीतिति “ में” शुब्दका अर्थ जीव “ अज्ञानी ” कहनेते अज्ञा- 


स्तरंग: ५,  मध्यमाधिकारी साधन निरूगण। (१८७५) 


नका आश्रय भान होवे है और / बह्कू नहीं जानूं हैं” याते 
अज्ञानका विषय त्रह्म प्रतीति होंगे है. इसरीतिसे अज्ञान 
जीविक आश्षत और अन्न विपय कहिये आच्छादन करे है 
तो अज्ञान एक नहीं; किंतु अनंत हैं; काहेते जो एक अज्ञान 
मानें, तो एक अन्नानकी एकके ज्ञानते निवृत्ति हयेंते 
ओरमक अनज्ञान और ताका कार्य सेसार प्रतीत नहीं हवा 
चाहिये, जो ऐसे कहें आजतक किसौकूं ज्ञान हवा नहीं तो 
आगे भी किस्ीक ज्ञान नहीं होवेगा. याते अवणादिक साधन 
नेप्फ़ल होवेंगे बाते अनंत जीपनके आश्रित अज्ञान अनंत हैं, 
अनंत जीवनके अनंतअज्ञानकल्पित, ईश्वर अनंत और अद्ांड 
अनंत हैं जो जीव ज्ञान होगे ताका अज्ञान इश्वरबल्लांडकी 
खिवृत्ति होते हैं, जाकूं ज्ञान नहीं होवे, ताकूं बंध रहे है. यह 
वाचरस्पतिका मत है. सो समीचीन नहीं काहेंते. “ इश्वर, 
जीवके अज्ञानसे कल्पित है. यह कहना श्रुति स्मृतिपुराणते 
विरुद्ध है. ईश्वर अनंत, ओर जीव जीवमें स्श्कि भेद, यह 
भी विरुद्ध है, यातें नाना अज्ञान मानने असंगत हैं. और नाना 
अज्ञान मानिके ईश्वर और छृष्टि एक मानें, तो बने नहीं. काहेते, 
जीवईश्सप्रपंध _अज्लानकल्पित है. अनंतअज्ञान मानेते, एक एक 
अज्ञानकल्पित जीवकी न्याई ईश्वर ओर प्रपंच भी अनंतही होवेंगे 
याहीते वाचस्पतिने अनंत इंश्वर और अनंत सृष्टि कही हैं.- ये : 

अज्ञान एक है. यह मत समीचीन है परम है 


(१८६ ) विचारसागर । पश्चम- 


सो एक अज्ञान भी जीवके आशित नहीं। किंतु शुद्बह्के 
आशित है. काहेंते, जीवशाव अज्ञानका कार्य है. सो अज्ञान 
रतंत्र कभी भी रहै नहीं, याते निराभयअज्ञानसे तो जीवमभाव 
बने नहीं. प्रथण किसीके आश्रित अज्ञान होवे, तव अज्नानका 
काये जीवशाद होवे जीवपनेकी न्याइ इश्वस्ता भी अज्ञानका 
कार्य है. ताके आश्रित भी अज्ञान नहीं, किंतु शुद्बल्लके आभित 
अनादि अज्ञान है. अनादि जो चेतन और अज्ञान, तिनका संबंध 
भी अनादिचेतनअदानके अनादिसबंधसे जीवभाव ईश्वस्माव भी 
अनादि है. परंतु जीवशाव और इश्वरभाव अज्ञानके अधीन हैं 
याते अज्ञानका कार्य कहिये है. य्पि / में अज्ञानी हूँ. इसरी- 
तिसे जीवके आशित अज्ञान, प्रतीत होंवे है; तथापि शुद्धनह्नके 
आश्रित जो अज्ञान; ताका जीवकूं “ में अज्ञानी है यह अभि- 
मान होंवे है. ओर जीव अज्ञानका कार्य है. याते अज्ञानका 
अधिष्ठानहप आश्रय जीव बने नहीं, किंतु शुद्धवह्नही अज्नानका 
अधिष्ठानरुप आश्रय है. शुद्बह्न अधिष्ठानके आश्रित जो अज्ञान, 
सो ता बल्नकूंही आच्छादन करे है. तिसते अनंतर “ में अज्ञानी 
हूं इसरीतिसे अज्ञानका अभिमानी रूप आश्रय जीव होंे हे. या 
भकारते स्वाश्रय स्वविषय अज्ञान है. 

सो अज्ञान यद्यपि एक है, और ज्ञानते निवत्त होंवे है. परंतु 
जा अंतःकरणमें अज्ञान होवे, ता अंतःकरण अव्छिन्न चेतनरमे 
स्थित जो अज्ञानका अंश ताकी निवृत्ति ज्ञानसे होंगे है. सोई 
मुक्त होव॑ है. जा अंतःकरणमें ज्ञान नहीं होवे, त्हां अज्ञानका 
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अंश रहे है, और बंध रहे है. या रीतिसे एकअज्ञानपक्षमें बंधमोक्ष- 
व्यवहार चने है. और किसीकू वाचरपतिकी रीतिसे नानाभज्ञा-' 
नवादहे। बुद्धिम प्रवेश होवे, तो वह भी अंद्वेतज्ञानका उपाय है 
ताके संडनमे कछ आमह नहीं. जिसरीतिसे जिज्ञासुकूं अद्वेतबोध 
. हों, तैंसे वृद्धिकी स्थिति करें, शुद्धवह्नके आशित जो मायां' 

तक अविया ओर अज्ञान कहें हैं. अर्चित्यशाक्ि और य्रक्तिकं 
नहीं सहारे, याति माया कहें हैं वियाते नाश होंवे है, याते अविया 
कह हैं, स्वरूपका आच्छादन करे है, याते अज्ञान कहे हैं, जा चेतन. 
के आभित हं,सो सामान्‍्यचेंतन ताका विरोधी नहीं किंतु सामान्यचेत 
ने मायाका साधक है, सत्तास्फुरण देंबे है. ओर वृत्तिमें आरूढ 
काहिये स्थित, सो अथवा चेतनस॒हित बृत्ति ताकी विरोधी 
जानिये, कवित्तके तीनि पादनते मायाका स्वरूप कहा. 


/मायामे आभास इत्यादि चतुर्थपादसे ईश्वरका स्वरूप करें हैं, 
शुद्धसलगणसहित माया ओर मायाका अधिष्ठान चेतन, माया. 
आभास, तीनों मिले ईश्वर कहिये है. सो इखर सवज्ञ है. सोई 
जगवका हेतु कहिये कारण है, कारण दो प्रकारका होंगे हे-एक 
तो उपादानकारण होंवे है, एक निभित्कारण होवे है. जाका; 
कार्यके स्वरुपमें मवेश होंगे, और जा बिना कार्यकी स्थिति होवे 
नहीं; सो उपादानकारण कहिये है, जैसे मृत्तिका घटका उपादान- 
कारण है; घटके स्वरुपमें ताका भवेश ओर यूत्तिका बिना घटकी 
स्थिति नहीं, जाका स्वरुपमें प्रवेश नहा... किंतु कार्यकूं मिन्नस्थिति 


(१८८)... विचासागर।... थम: 


होयके करे और जाके नाशंते काये बिगरे नहीं; सो निमित्तका- 

: रण कहिये है. जैसे घटके कुछाल दंड चक्र आदिक निमित्त- 
कारण हैं घ॒टके स्वरूपम तिनका प्रवेश नहीं. घ्से मिन्न कहिये 
किनारे स्थिति होयके घटकी उत्पत्ति फरें हैं. और उलाति हुये पीछे 
कुलाल दंड चक्र आदिकनके नाशंते घट विगरे नहीं. इसरीतिसे 
उपादान और निमित्त दोप़कार का कारण होविहै. 


ओर जगतका उपादान और निमिच्र दोनों प्रकारते इशवरही 
कारण है. जैसे एकह्दी मकरी जाढेका उपादानकारण ओर 
'निमित्तकारण है ओर जो ऐसे कहें-मकरीके जद्शरीर जाढेका 
. उपादानकारण, और मकरीके शरीरमें जो चेतनभाग सो निमित्त 
कारण है; याते एक इश्वरको निमित्तकारण ओर उपादानकारण 
माननेमें कोई दृष्शांत नहीं, तो मकरीके न्‍्याई इशवरका, शरीरजड- 
माया जगत॒का उपादान कारण, ओर चेतनभाग निमित्तकारण 
इसरीतिसे एकहै ईश्वर जगतका उपादान और निमित्तकारण है, 
तामें मकरीका दृष्ठांत और मुख्य दांत स्वप्न है. जा समय जीव- 
नके कर्मे फूल देंनेक्ो सम्मुख नहीं होवे, तब प्रय होंवे है. और 
जीवनके कम फल देनेकी सम्मुख होवे, तब सृष्टि होगे है. इसरी- 
खीसे जीवकर्मके अधीन सृष्टि है याते. जीवका स्वरूप कहें हैंः- 


दाहा। 
. मलिनसत्त अज्ञानमैं, जो चेतन आभास ॥ 
अधिष्ठानयुत जीव सें, करतकमंफलआस ॥ 
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. टीका-रजोगुण तमोगुणक दाविलेवे, सो शुद्सलगुण कहिये 
है, ओर रजोगुण तमोगुणसे आप दबे सो मलिनसलगुण कंहिये 
है ता मलिनसत्तगुणसहित आज्ञानके अंशमेंजो चेतनका आभास, 
और अज्ञान और ताका अधिष्ठान कटस्थ, तीनों मिले जीव कहिंये 
. है. सो जीव कर्म करे है ओर फलकी आश करे है 


ता जीवके कर्मनके अनुसार ऊँचनीचभोगके निमित्त ईश्वर 
सृष्टि रवे है. याते इैेशवरमें विपमह््टि और क्रूरता नहीं. और 
जो ऐसे कहें:-सवेसे प्रथम सष्टिति पूर्व कम नहीं. ओर प्रथम 
सष्टिमें ऊँच नीच शरीर और भोग ईश्वरने रे हैं, याते ईश्वर 
विपमदृष्टि है. सो बने नहीं. काहेंते सेस्वार अनादि है. उत्तरउत्तर- 
सृिमें पूरवप्व्तशिकि कर्म हेतु हैं सवंसे प्रथम कोई सृष्टि नहीं, याति 
ईश्वरमें दोप नहीं, 
कवित्त। 

जीवनके पूर्व सृष्टि कम अनुसार इश, 

इच्छा होय जीवभोग जग उपजाइये ॥ 

नभ वायु तेज जल भूम भूत रखें तहां, 

शब्द स्पर्श रूप रस गंध गुण गाइये ॥ 

सत्त अंश पंचनके माल उपजतसत्त, 

रजोगुण अंश मिले प्राण त्यों उपाइये। 

एक एक भूत सत्त्व अंश ज्ञानशंद्रे रचें; 

कम रजोगुण अंशते लगाइये॥ ३५६ ॥ 


(१९० ) विचारसागर । [ पश्चम- 
टीका-जब जीवनके कम भोग देनेस उदासीन होवे तब 


अल्प होवे है. प्रठूयमें सर्वपदार्थनके संस्कार मायाम रहें हें 
याते जीवनके कर्मभी जो बाकी रहेंथे सो सूक्ष्म होयके मायामें रहें 
हैं. जब कमे भोग देनेकूं सन्मुख होवें, तब ईश्वरकूं यह इच्छा होगे 
है।-“ जीवनके भोगानिभित्त जगत्‌ उपजाइये. ” 

ऐसी ईश्वरकी इच्छाते माया तमोगुणमरधान होंवे है ता तमो- 
गुणमवानमायाते ने, वायु, तेज, जल, भूमि, ये पंचभृत सवे जातें 
हैं. तिन भूतनमें क्रमते शब्द, स्परी, रूप, रस, गंध, ये पांचगुण होवें 
हैं. मायाते शब्दस्‌हित आकाशकी उल्त्ति और आकाशते 
वायुकी उत्पत्ति, वायु आकाशका का है, याते आकाशका शब्द- 
गुण वायुमें होवे है; अपना गुण स्पर्श होंबे है. वायुत तेजकी 
उत्पत्ति और तेजमें आकाशका शब्द, वायुका रपश होवे. है, 
अपना रुप होवे है. तेजते जेढकी उत्ीत्ते, आकाशका शब्द, 
वायुका स्पशे, तेजका रूप; जठमें होगे है; अपना रस हेवे है, 
जस्ते धथ्वीकी उसचि ओर आकाशका शब्द, वायुका स्पर्श, 
पजका हप, जलका रस, पृथ्वीमें होते हे; पृथिवीका गंध होंवे है; 
आकाश प्रतिध्वनिरुप शब्द है. वायुमें सीसीशब्द, और उष्णशी- 
तकठिनते विलक्षण स्परी है, अभिरुप तेजमें भकभुकशब्द, और 
उग्र और परकाशहप हे. जहमें चुठचुलुशब्द शीतरपश 
शुढरूप, मपुररत है. ओर क्षार तथा कटु पृथिवीके संबंधते जल 
प्रवीत होवे है, जठका रस मधुरही है. तो मधुरता हरीतकीआदिक 


स्तरंगः ५, ] मध्यमाधिकारी साधन निरुपण। ( १९१ ) 


श्क्षण करिेके जलपान किये प्रगट होंवे है. पृथिवीमें कट कट शब्द, . 
 उष्णशीतसे विछक्षण कठिनस्पर्श है. खेत, नील, पीत, रक्त, हरि- 
तआदि रुप हैं. मधुर, अम्ल, क्षार, कट, कपाय, तिक्त स हैं. 
सुगंध आर दुगैध दोपकारका गंध है, इसरीतिते आकाशमें एक, 
वायुमें दोय, तेजमें तीन, जलमें चारि, पृथिवीमें पॉंचगुण हैं 
तिनमें एक एक अपना है, अधिक कारणके हैं. और सर्वका 
मूलकारण ईखर है. तामें माया और चेतन दो भाग हैं. मिथ्यापना 
मायाका, ओर सत्तास्‍्फूर्ति चेतनका स्वेभृतनमें है. कवित्तके दो 
पादका यह अर्थ है. 


पंच भूतनका स्गुण अंश मिलिके सत्त कहिये अंवःकरणको 
उपजवे है. अंतःकरण ज्ञानका हेतु है. और ज्ञानकी उत्पत्ति सत्त- 
गुणते अंगीकार करी है, याते अंतःकरण भूतनके सचगुणका 
: कार्य है. और पँचभूतनके कार्ये पंचज्ञान इंद्रिय तिन सबका सहा- 
थक. यांते पंचभूतनके मिले सत्त गुणवे अंतःकरणकी उत्पत्ति कहीहे 
देहके अंतर कहिये भीतर है. ओर करण कहिये ज्ञानंका साधन हे 
याति अंतःकरण कहिंये है. और भूतनके सत्तगुणका कार्य है. याते . 
अंतःकरणका सत्र भी नाम है. 


अंतःकरणका जो परिणाम ताको वृत्ति कहें हैं सो अंतःकर, 
णकी वृत्ति चार हैं. पदार्थके भले बुरे स्वरूपकं निथय करनेवादी 
वृत्ति, बुद्धि कहिये है. सैकल्य विकत्पद्रातति पन कहिये है। चिंता- 
- बृत्िं चित्त कहिये है.'अहं” ऐसी अभिमानवात्ति अहेकार कहिये है. 


(१९१) विचारसागर । [ पश्चम- 


पंचमूतनके मिले रजोगुण अंशते प्राणणी उलति होगे है. सो 
प्राण,क्षियामेदते और स्थानभेद्ते पांचमकारका है.जाका हद्यस्थान, 
ओर,भरुधा पिपासा किया सो प्राणकहिये है.औरजाका गुदास्थान, 
मृत्रमलअधोनयन क्रिया सो अपान जाका नाभिस्थाोन, और 
भुक्ततीत अन्न जलक पाचन योग्य सम करे सो समान. जाका 
कंठस्थान; और शास किया, सो उदान, जाका सर्वशरीर स्थान 
रसमेलन किया, सो व्यान, और कहूँ, नाग, कू्म, कक, देवदत्त 
धंजय, पंचप्राण अधिक कहे हैं. तिनकी उद्बार, निमेष, छींक; 
जंभाई, मृतश्रीरफुछावन; ये ऋमते क्रिया कही हैं. पृथिवी, 
जढ, तेज, वायु, आकाश,पंचनके रजोगुंण अंशते एकएककी ऋगमते 
उत्पत्ति कही है और अपान, समान, भाण, उदान, व्यान, इनकी 
भी पृथिवी आदिक एकएकके रजोगुण अंशृते उत्तत्ति कही है. 
सवेके विषे रजोगुण अंशते नहीं.परंतु अद्वेत सिद्धांतमें यह प्रक्रिया नहीं _ 
काहेते, विधारण्यस्वामीने तथा पंचीकरणमें वार्तिककारने सूक्ष 
शरीरमें और पंचकोशनमें नाग कर्म आदिकनका गहणकिया नहीं. 
और विनदें अपाव आदिक पंचप्राणकी उपत्ति भी भूतनके मिले 
रजोगुण अंशते कही है. याते एकएकके रजोगुण अंशते अपान 
आदिकनकी उलत्ति कथन असंगत. और सूक्ष्मश्रीरमें नाग कूर्म 
आदिनका महंण असंगत. पंचभाणका ही सूक्ष्मश्रीरमें ग्रहण है. 
भाग विशेषनप है. ओर विश्लेप स्वभाव रजोगुणका है, याते भूतनके 
रजोगुण अंशते प्राणकी उसत्ति कही है. यह तृतीय पादका अथहै। 


 स्तरंग। ५. ] मध्यमाधिकारी साधन निरूवण । (१९३) 
एक एक भूतका स्तगुणअंश पंचज्ञानइंद्िय रचे है. और एके - 
एकका रजोगणअंश एक एक कमईदिय रचे है. आक्रांशके सुख 
गुणते शत, वायुके सत्गुणअंशते लक, तेजके सगुणअंशते नेत्र, 
जलके सत्तगुण अंशते रसना, प्राथिवीके सत्तगुणमंशते घाण होंदे 
है. ये पंचेंद्रिय ज्ञानके साधन हैं. याते ज्ञानेंद्रिय कहियें हैं. और 
ज्ञान सचगुणते होवें हैं, याते भूतनके सत्तगुणते उत्पत्ति कही है 
. ओजेंद्रिय आकाशके गुणको महण करे है. याते श्रोनेद्रियकी 
- आकाशंते उत्पात्ति कही तेसे जा भूतके गुणकों जो इईंद्रिय ग्रहण 
करे, ता-भूतसे ता इंड्ियकी उत्तत्ति कही है. । 
आकाशके रजोगुणअंशते वाक्ई॑द्रियकी उत्पत्ति; वायुके रजो- 
गुणअंशते पाणिकी; तेजके रजोगुणअंशते पादकी; जलके रजोगुण- 
अंशते उपस्थकी; प्रथिवीके रजोगुणअंशते गुदाकी उत्पत्ति होते है. 
खस्रकी योनि ओर पुरुषके मेढ़में जो विषयानंदका साधन इंहिय 
सो उपस्थ कहिये है. कर्म नाम क्रियाका है. ये पांचईंदिय कियाके 
साधन हैं. यांते कर्मेद्रिय कहियें हैं. क्रिया रजोगुणते होंवे है, याति 
भूतनके रजे|गण अंशंते इनकी उ्त्ति कही है. 
.. स्वेयानछद। . . . : 
भूत अपंचीकृत औ कारज, इतनी सूक्षमसाहि पिछान ६ 
पंचीकृतभूतनते उपज्यो, संथरृंलपसारों सारों मानर॥ 
' क्रारण सूक्ष्म स्थुलदेह अरु। पंचकीश इनहोर्म जाने [- 
.. करिविषेक लखिआतमन्यारो, सुंजइपीकातिन्यों भान॑ १५७४ 
ह ११३ ., ह न्‍ जा 


(१९४ ) विचारसागंर । - [पश्मम- 


टीका-अप॑र्चाकृतभूवत ओर तिनका कार्य अंतःकरण, भाण 
कमहिय, ज्ञानईहिय, इतनी सूक्ष्मस्टि कहिये है.सूक्ष्मसश्का ज्ञान 
होने नहीं. नेतरनासिकादिकगोलक तो इंड्रियनके विषय हें; परंतु 
इंद्रियंत तिन गोलकनमें स्थित जो इंद्ियेन सो काहके इंद्रियनके 
विषय नहीं. सूक्ष्मसृष्टिकी उत्पत्तिस अनंतर इश्वरकी इच्छाते रथूल- 
सृष्टिके निमित्त भतनका पंचीकरण होता भया. 

पंचीकरण दोभाविसे कहा है-एक एक भूतके दोदोभाग सम 
होयके एक एकशागके चारिचारे भाग भये पांचभृतनका आधा- 
आधा भाग, प्रथम ज्योंका तयों रहा है, आधेआधेभागके जो चारि- 
चारि भाग, सो पृथक्‌ रहे. बढेअर्धभागनममं अपने अपने भागकूं 
छोडिक मिले ते अधेभाग सबभूतनमें अपना और अध॑भाग अपने 
इतर च्यारि भूतनका मिलिके पंचीकरण कहावे है. 

और दूसरा यह प्रकार है-एकएकमूत॒के दोदोभाग भेये सो 
सम नहीं; किंतु एकभाग चारिअंशका, और पंचम अशका एक 
भाग इसरीतिसे न्यूनअधिक दोदोशाग भये तिनमें सबके अधिक- 
भाग ज्योके वयों पृथक स्थित रहे. ओर पंचभूतनके. न्‍्यून जो 
पंचभाग, तिनके एक्एकशाग पंचपंचसागकारेके पृथक्‌ स्थित, 
अधिकपंचभागनमें एक एक भाग मिलिके पंचीकरण होंवे है. 
प्रथमपक्षमें एक भागके चारि भाग पृथक्‌ रहे आवधेआपेभागनमें 
अपनेभागईू छोड़िके मिले.ओर दूसेसपक्षमें न्यूनभागक्रेपंचमाग पृथक्‌ 
रेह. अधिकपचभागनमे अपने भागसहितमें मिले, और प्रथमपक्षम 


[ 


स्‍्तर॑गः ५] मध्यमाधिकारी साधन निरूपण। (१९७). 


पंचीरुतभूतनम अपना अंश अर्थ, ओर अधअंश औरनका. दूसरे 
पृश्षम पंचीकरण कियिते अपनेअंश इक्कीस, ओर इनके अंशचारि .' 
और दूसरे पक्ष की सुगमरीति यह है-एक एक भतके पीस 
पचीसभाग होम. इक्कीस इक्कीसभाग, और चारि चारिताग पृथक्‌ 
भये चारि भागनमेंसे एक एक भाग इकीस दक्कीस भागनम मिले, 
अपने इकीसभागनक छोडिके, इसरीतिसे दोपकार का पँचीकरण कह्मा 
है. एक एक भूतमें पांचपांचभूत मिकायके करनेका नाम पँचीक- 
रण है. जिन भतनका पंचीकरण किया है, तिनकूं पंचीकृत करें हैं 
...तिन पंचाकृत भूतनंते इंश्रियका विषय र्थलुबल्लांड होता भया 
वा अल्लांड्के अंतर, भुकोक, भुवकोंक, स्वर्कोक महोंक, जनलोंक, 
तपलछोक, सत्यकोक; ये सात भुवन ऊपरके होते मंये. और अत, 
सुतल, पाताछ, वितछू, रसातछू, तढातरढू, महातरू _ ये सात- 
लोक नीचेंके होते मंये. तिन चतुदेशकोकनमें जीवनके भोगयोग्य 
अन्नादिक, और भोगका स्थान देव मनुष्य पशुआदि स्थृलुशरीर 
होते भय. यह संक्षेप्ते सृष्टिका निरूपण किया, और मायाके 
कार्यका विस्तारसे निरुपण कियेंते कोटिब्रन्लाकी उमरते भी माया- 
रतपदार्थनिरुपणका अँत होवे नहीं; यह वाल्मीकैने अनेक इति- 
हासनेते वाशिए्ठम निरपण किया है. यह संवेयाके दो पादन - 
का अर्थ 
तृतीयपादका अर्थ यह हैः-इनहींमें कहिये, माया और ताके 
कार्यमें तीन शरीर और पंचकोश हैं. शुद्रसत्तगुणसहित माया ईश्व- 
रका कारणशरीर और माल्निसलगुणसहित्‌ अविया अंश. 


(१९६ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


ज्लीवका कारणशरीर है.उत्तरशरीरके आरंभक पंचसूक्ष्ममृत, मन, 
बुद्धि, चित्त,अहंकार.पचआाण।पंचकर्मद किय; पंच ज्ञानइन्द्रिय जीवका 
सुक्षशरीर है और सेजीपनके सूक्ष्मशरीरही मिलिके इबरका 
. मुक्ष्शरीरहै. संपण स्थल्जह्मांढ इेवरका स्थूलशरीर है. और 
जीवनके व्यध्स्थिव्शरीर परतिद् हैं. इन तीनिशरीरनमेहो पैंच- 
कोश *. कार्णशरीरक आनंदमयकोश कहें हैं. विज्ञानमय, मनो- 
मय, श्राणमंय, तीनिकोश सूक्ष्मशरीसें हैं. पंचज्ानित्रिय और निश्व 
यहपअंतःकरणकी वृत्ति बुद्धि विज्ञानमयकीश कहिये है. पंचज्ञान- 
इन्द्रिय और संकल्प विकल्प अंतःकरणकी वृत्ति मन, मनोमयकीश 
कहिये है. पंचशाण और पंचकर्मेन्द्रिय आणमयकोश है, स्थृलशरी 
रको अन्नमयकोश करें हैं. इसरीतिसे तीनिशरीरनमेंही पंचकोश हैं 
ईश्वरके शरीरमें ईश्वरके कोश, ञ जीवनके शरीरनमें जीवेके 
कोश हैं. कोश नाम म्यानका है. ,म्यानकी न्‍्याई पंचकोश आ- 
त्माके स्वरुपकं आच्छादन करें हैं याते अन्नमयादिककोश कहिये 
हैं, अनेकमंदर्माति पुरुष पंचकोशनमें जो अनात्मपदार्थ हैं, णिनमें 
किसीएकक आत्मामानिके मुख्यसाक्षी आत्मस्वरुपते विमुखही 
रहें हैं. याते अन्नगयादिक आत्मस्वरूपको आच्छादन करें हैं तहां- 

कितने पागर व्रिचनमतके अनुसारी, स्थूलशरीररूप अन्नमय 
कोशकोही आत्मा कहें हैं. और यह युंक्ति कहें हैं;-जामें अहंबुद्धि 
होगे सो आत्माहै सो अहंबुद्धि स्थूलशरीरें होवे है.में मनुष्य हूं में 
बाह्मण हूं” ऐसीशतीति सवेको होंगे है. और मनुष्यपना, बाह्मणपना 


स्तरंग: ५. ] मध्यमापिकारी साधन निहूषण । (१९७) . 


स्थूलशरीरमेंहीहै याते स्थूलशरीरही अहंबुद्धिका विषय होनेते आत्मा 
है. किंदा जामें मुख्यप्रीति होते सो आत्मा है. स्ीधपुत्र, पन,पशुआदिक 
स्थरुशरीरके उपकारक होवें तो तिनमें भरीतिहोंवे है.और स्थुल्शरीरके 
उपकारक नहीं होवें तो प्रीति होगे नहीं. जाके तिभित्त अन्यपदा- 
थैनमें भीति होबे ता स्थूलशरीरमेंही मुख्यप्रीति है याते स्थूलशरी- 
रही आत्मा है, ताका वच्च, भूषण, अंजन, मेजन, नानाविषभोजनसे 
शृंगार पोपणदी परमपरुपार्थ है; यह असुरस्वामी विरोचनका 
सिद्धांत है. 
और कोऊ ऐसे कहैं हैं:-स्थूलशरीरही. आत्मा नहीं किंतु 
. स्थूलशरीरेगें जाके होने ते जीवनव्यवहार होंवे है, और जाके नहीं 
होनेते मरणव्यवहार होवै है, सो आत्मा स्थूढशरीरसे मिन्न है 
जीवन मरण इंड्रियनके अधीन हैं, जितने काल शरीरमें इंब्रिय होवें 
. उतने काछ जीवन है. और कोऊ इंह्विय न होंवे तब मरण कहिये 
है और “ में देखूं है” “ में सुनूं हैं ” “ में बोल हूं "' इसरीत्सि 
अहं बुद्धि भी इंह्रियनमें होंगे है. याते इंड्ियही आत्मा है. 
और हिरण्यगाकि उपासी प्राणकूं आत्मा कहें हैं तामें यह 
युक्ति कहें हैं:-जब मरणसमय मच्छो होगे है। तब ताके संबंधी... 
पत्रादिक, प्राण शेष हो। ता जावन जाने हैं और शाण रेष न होवें.. 
तो मरण जाने हैं. किंवा शरीरमें नेत्रइंद्रिय नहीं होवे तो अँधा- हि 
शरीर रहै है. शरोत्रसे विना बधिर रहे है. वाकूबिना मूक रहे है... 
रेत जो इंडिय नहीं होते ताके व्यापारस विना भी शरीर स्थितही 


(१९८ ) . विचारसागर । [ पदश्चम- 


रहे और प्राणसे बिना तिसी क्षणमें श्मशानके समान अमंगल 
भयंकर होयके गिरि है. और “ मैं देखूं हूं” “ सुनूं हूं या 
प्रतीतिस भी इंड्रियनते भिन्नही आत्मा सिद्ध होंगे है. काहेते, 
नेत्रस्वहूप “ मैं देखूं हूं,” अवणस्वरूप / मैं सुनूं हूं, _ जो .ऐसी 
प्रतीति होवे तो इं्रियकूप आत्मा सिद्ध होगे; किंतु “ में नेत्रवाला 
देखूं हूं, भोत्रवाल मैं सुनूं हूं; “ ऐसी प्रतीति होवे है. याते इंदरिय- 
नते मिन्ननी आत्मा है. ओर सुषुप्तिमें सवेदेद्रियनका अभाव है; 
तो भी प्राणके होनेंते जीवनव्यवहार होवे है. याते जीवनमरण भी 
इंद्रियनके अधीन नहीं. किंतु स्थूछशरीर और प्राणकें वियोगको 
मरण कहें हैं यांते जीवन मरण प्राणकेही अधीन हैं. सोई आत्मा है. 

ओर कोई ऐसे कहें हैं;-प्रण जड़ है, याते घटकी न्याई 
अनात्मा है. और बंध मोक्ष मतके अधीन है, विषयमें आसक्त 
जो मन; सो बंधनका हेतु है. विषयवासनारहित मन मोक्षका: हेतु 
है. और मनके संबंधतेही इंद्विय ज्ञानके हेतु हैं मनके संबंध 
बिना इंद्रियनते ज्ञान होंवे नहीं याते सबे व्यवहारका हेतु मन है 
सोई आत्मा है. 

ओर क्षणिकविज्ञानवादीबौद्ध यह कहें हैं;-मनका व्यापार 
बुद्धिके अधीन है, काहेते, बुद्धिकाही आकार मन होवे है. याते 
सणिकृविज्ञानरुप बुद्धिही आत्मा है' मन नहीं. यह तिनका अभि- 
हक सम विज्ञानकेही आकार हैं, सो विज्ञान प्रकाश 
हुप है, ओर क्षण क्षणमे विज्ञानके उसत्ति नाश होनें हैं. पु्वविज्ञा- 


क्‍ स्तरंगः ५ ] मध्यमाधिकारी साधन निरूपण । (१९९ ) “ 


नके समान अन्य विज्ञानकी उतलत्ति हुयेते पृर्वविज्ञानका नाश 
होवे है. तेसे तृतीयविज्ञानकी उ्पत्ति, और द्वितीयविज्ञानका नाश, 
चतुर्थथी उत्पत्ति, तृतीयका नाश होवे है. या रीतिसे नदीके 
प्रवाहकी न्‍्याई विज्ञानकी धारा बनी रहे है. सो विज्ञानकी धारा 
दोपकारकी है. एक तो आहल्यविज्ञान धारा है. और दूसरी 
प्रवृत्तिविज्ञान धारा है. “ अहं, अहं ” ऐसी विज्ञानधाराकूं आलय- 
विज्ञानधारा कहें हैं. ताहोकू बुद्धि कहें हैं. / यह घट है, यह 
शरीर है ” ऐसी विज्ञानधाराकू प्रवृत्तिविज्ञानधारा कह हैं. आल- 
. यविज्ञानधारासे प्रवृत्तिविज्ञानधाराकी उत्पत्ति होंवे है. मनका 
: स्वरुपभी प्रवृत्तिविज्ञानधारामें है. याते आल्यविज्ञानधारारुप, 
बुद्धिका कार्य है, सो बुछिही, आत्मा है. आल्यविज्ञानधाराविषे 
प्रवृच्रिविज्ञानाराका बाधचिंतनते निर्विशेषक्षणिकविज्ञानधाराकी 
स्थितिही तिनके मतमें मोक्ष है. इसरीतिसे विज्ञानवादी बुद्धि- 
कूंही क्षणिकरूप और स्वयंप्रकाशरूप कल्पना करिके आत्मा कहें हैं. 

और पूर्वमीमांसाका वानिककारभट्ट यह कहें हें-विद्युवकी 
न्याई क्षणिकरूप आत्मा नहीं. किंतु स्थिरस्वरूप आत्मा जडस्व- 
रूप और चेतनरूप है, यह ताका अभिप्राय है, सुषुत्तिति जागिके 
पुरुष यह कहे-/ में जड़ होयके सोवता भया ” याते आत्मा जड़ 
रूप है. और जागेकू स्मृति होंगे है, अज्ञातकी स्मृति होवे नहीं 
आत्मस्वरुपसे भिन्न ज्ञानके सुषुत्तिमं ओर साधन नहीं. याति 
स्मृतिका हेंतु सुपृप्तिमें ज्ञान है, सो आत्मांका स्वरुपही हे. ईस- 
'रीतिसे सबोतकी न्‍्याईं आत्मा प्रकाश और अप्रकाशरुप है. 


( २०० ) विचारसागर । [ पश्चम- 


ज्ञानहप है, याते प्रकाशहृप और जड़ है, यते अप्रकाशरुप है. 
सो प्रकाशहप और अप्रकाशरूप आनंदमबकोश है. काहेंते, 
मुषुम्तिमें चेतनके आभ्ासस॒हित जो अज्ञान, ताक आनंदमयकोश 
कहें हैं. तहां आभास तो प्रकाशहूप और ' अज्ञान अप्रकाशरुपहे. 


गाते भट्ठके मतमें आनंदमयकोशही आत्मा है. 


और शून्यवादी बौद्ध यह कहें हैं-आत्मा निरंश है, याते एक 
आत्माकी प्रकाशरुप और अप्रकाशहूपकहनाबनेनहीं.ओर खबोतका 
तो एकअंश प्रकाशरुपहै,और दूसराअंश अप्रकाशरुपहै, ताकी न्‍याई 
अंशुरहित आत्माविषे उभयरूप कहना असंगत है. याते उ्यरूपकी 
सिच्िवास्ते आत्मा अंशर्सा तही मानना होवेगा. जो अंशवलि पदार्थ 
घटादिक हैं, सो उपत्ति और नाशवाले होगें हैं. तेसे आत्मा भी 
अंशप्तहित होंनेते उत्पत्ति नाशवालाही मानना होवेगा. जो उत्पत्ति 
नाशवाला पदार्थ होवे, सो उतत्तिते पृ ओर नाशते अनंतर अप्तत 
होवे है. जो आदि अंतर्म अस॒त्‌ होंवे, सो मध्य शी सत्‌ होवे नहीं, 
किंतु मध्य भी असतही होंवे है. याते आत्मा असदरूप है. तैंसे 
आत्मासे भिन्न भी संपूर्ण पदार्थ उपत्तिनाशवाले हैं, यांते असदरूप 
है. इसरीतिसे आत्मा और अनात्मा समग्रवस्‍्तु असदरूप होंनेंते 
शुन्यही परमतल्हे, यह शून्यवादी माध्यमिकबोद्का मत है. 
सो भी अज्ञानहुप आनंदमंयफोशकों प्रतिपादन करे है. काहेंते 
अज्ञान तीनिरुपसे प्रतीत होंवे है. अद्वेतशास्के संस्काररहित जो 
मढ, तिनकों तो जगतरूप परिणाम प्राप्त ज्ञान सत्य प्रतीत होंवे 


: स्तरंगः ५] मध्यमाधिकारी साधन निहवण। (२०१) 


. हैं. और अद्वेत शास्रके अनुसार युक्तिनिपुणपंडितनक सत्‌ असतसे 
: लक्षण अनिवेचनीयरूप अज्ञान और ताका काये जगत प्रतीत 
होगे है. ब्वार्ननिष्ठाकं प्राप्त नो जीवन्युक्तविद्यान, तिनक कां्- 
सहित अज्ञान तुच्छरूप प्रतीत होवे है. तुच्छ, अस्त, शून्य, 
तो निशब्द एकही अर्थकू कहें हैं. इसरीतिसे जाविन्मुक्तनक तुच्छ 
रुप जो प्रतीति होवे अज्ञान, ताके विष मोहित शन्यवादी परम 
: पुरुपाथकू नहीं जानें है; किंतु तुच्छकुप आनंदमयकोशकूंही 
अत्मा कहें है 
... और पूर्वमीमांसाका एकदेशी प्रभाकर और नेयायिक यह कहें 
हँ-आत्मा भून्यरूप नहीं. काहेते, जो शून्यरुप आत्मा मानें. 
ताकूं यह ॒पछें हं-शून्यरूपका तैने अनुभव किया है, अथवा 
हैं| ) जो ऐसे कहैं,-शुन्यरूपका अनुभव नहीं किया; तो: 
: शून्य नहीं है, यह सिद्ध हुवा. ओर जो कहें शून्यका . 
अनुभव किया है, तो जाने शून्यका अनुभव किया है, सो आत्मा 
शून्यंसे विलक्षण सिद्ध होंगे है इसरीतिसे शून्यते विलक्षण आला 
है. ताकेविषेःमनके सयोगते ज्ञान होवे है. ता ज्ञानगुणते आत्मा .. 
चेतन कहिये है. ओर स्वरुपसे आत्मा जड़ है. तैसे छुस, दुःख, .. 
इच्छा, देष, प्रयल, धर्म, अपर्म आदिक:5गुण:आतमाविषे हैं . 
नके मतमें भी आनंदभपकोशही.आंत्मां है।:ओर /विज्ञानमयकों 
शू्में जो बद्धि है, सो आत्माको ..ज्ानगुण कहें. है. काहेंते आनंद- 
मयकोशमे चेतम गृढ है; “विवेकहीन. प्रतीत होंगे नहीं. और 
प्रभाकर तथा नेयाबिक आत्मा सुषुर्तिग ज्निहीन सानेके रवरू- 


(२०२ ) विचारसागर । [ (थञ्म- 


पत्ते जड कहें हैं. याते गृह चेतन आनेद्मयकीशमेंही तिनकूं आत्म- 
भांति है, और आत्मस्वरुप नित्यज्ञानकं तो जीवमें माने नहीं 
किंतु अनित्यज्ञान मानें हैं. सो अनित्यज्ञान सिद्धांत अंतःकरणकी 
वात्ति बुद्धिरुप है. या रीतिसे प्रभाकर नेयायिकमतमें आनंदमयकोश 
आत्मा है।और बुद्धि ताका गुण है. तिनका मत भी समीचीन नहीं. 
काहेते,ज्ञानसे मिन्न जो जडवस्तु घटादिक है, सो अनित्य है. तेसे 
आत्मा भी ज्ञानस्वरुप नहीं होंगे, तो घटादिकनकी स्याई जड 
होनेते अनित्य होवेगा, जो आत्मा अनित्य होवे तौ मोक्षके अर्थ 
. साधन निष्फछ होवेगा, इसरीतिसे * वेदांतवाक्‍्यनमें विशवासहीन 
अनेकबहिरमुख पंचकोशनमेंही किसी पदाथके आत्मा मानें हैं और 
मुख्य आत्मस्वरुप साक्षीकं, नहीं जानें हैं याते अन्नमयादिक 
आत्माके आच्छादक होनेंते कोश कहियें हैं. 


जैसे जीवके पंचकोश जीवके यथार्थस्वरुप साक्षीकूं आच्छादन 
करें हैं; तैसे इश्वरके समष्टिपंचकोश इश्वरके यथार्थ स्वरूपकूं आ- 
च्छादन करें हैं. कहेते, ईश्वरका यथायेस्वरुप तो तत्दका दक्ष्य 
है. ताकूँ त्यागिके कोई तो मायाहूप आनंद्मयकोशविशिष्ट जो 
अतयांगी तसदका वाच्य, ताकूंही परमतत्त कहें हैं तेसे हिरण्य- 
गर्भ, वैश्वानर, विष्णु, बह्मा, शिव, गणेश, देवी, सूर्यसे, आदलिके 
असि, कूदाठ, पीपछ, अर; वंश पर्यत पदार्थैनमें परमात्मा भांति 
करें हैं. यथपि सब पदार्थनमें लक्ष्य भाग परमात्मासे भिन्न नहीं; 
तथापि तिम्त तिस उपाधिसहितकूं जो परमात्मा मानें हैं, सो तिन- 
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. के भांति है. या रीतिसे पंचकोशनते आबृत जो जीवईशरका पर- 
मा्थरवरूप तासे विमुख होयके देहादिकिनमें आत्मज्ञातिकारिके पण्य 
पापकर्म करें हैं. और अंतयोगीसे आदिलेके वेश परयेतक वर- . 
स्वरूप मानिके आराधनाकारिके सुख चाहैं हैं जैसी उपाधिका 
आराधन करें हैं, ताके अनुसारही तिनक फल होंवे है. काहेते, 
कारण सूक्ष्म स्थूलप्रपेच सारा ईश्वरके तीनिशरीरनके अंतर्भत्त है 
तामें उपासनाके अनुसार फल भी सवसे ही होंगे है परंतु अह्नज्ञान 
विना मोक्ष होंगे नहीं. जो मोक्षकी इच्छा होंबे, तो विवेकते जीव 
. इश्वरके स्वरूपक पंचकोशनते पृथक्‌ करे. दृर्शेतः-जैसे मुंज ओर 
इपीका कहिये तूली मिली होवे है, तिनकूं तोरिके पृथक्‌ करें है. . 
तेसे विविकते जीव ईश्वरके स्वरूपकूं पंचकोशनते परथक्‌ जाने यह 
' संवैयाका अर्थ है. सो विविकका प्रकार दिखावें हैं।- 


सवंया । 


स्थूलदेहकी भान न होवे, स्वप्रमाहिं लखि आतमज्ञान ॥ 
सुक्षमज्ञान सुषुत्ति समें नाहिं, सुखस्वरूप है आतम भान ॥ 
. मास भये समाविअवस्था,निरावरण आतम न अज्ञान॥ 
- शेसे तीने देहव्यभिचारी,आतमअनुगत न्यारो जान१९७॥ 
टीका-छ्वमअवस्थामाही स्थुलदेहका भान होंवे नहीं और 
आत्माका भाग होंगे है. तेसे सुषु्तिमें सूक्ष्मशरीरका ज्ञान होवे नहीं 
और सुखस्वरूप आत्मा स्वयंप्काश.रूपते शान कहिये प्रतीत होंबे 
हे. सुखका ज्ञान सुषुमिमें नहीं होंवे, वो “ में सुखसे सोवता भया.” . 


. (२०४ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


जेसी स्मृति जागिके नहीं हुई चाहिये; याते सुखका ज्ञान सुषप्तिमें 
होवे है. सल विषयजन्य तो सुषुप्तिमे है नहीं, किंतु आत्मस्वरूप 
ही है शो आत्मा स्वयंप्रकाश है. याते सुखस्वरूप आत्मा रवय मे 
काशरुपते सुषृ्तिमं भासै है, ओर निदिध्यासतनका फुछ विर्विक- 
ल्पूसमाधि अवस्थामें निरावरण कहिये अज्ञानक॒त आवरणहीं 
आत्मा भांसे है, ओर न अज्ञान कहिये कारणशरीर अज्ञान वहां 
भांसे, ऐसे वीनि देह व्यभिचारी हैं. एक अवस्थाकूं छोडिके दूसरी. 
अवस्थामें भासे नहीं, आत्मा अनुगत है. सवे अवस्थामें भासे है, 
याते व्यापक है. या विवेकते तीनि शरीरनते आत्माकूं न्यारों जान 
'स्पूलशरीर तो अन्नमयकोश है, ओर कारणशरीर आनंदमय 
कोश है. और सूक्ष्मशरीरमें प्राणणय, मनोमय, विज्ञानमेय; तीनि 
कोश हैं, यांते तीनि शरीरनके विवेकते पंचकोशकाही विवेक होवे 
है, जैसे जीवका स्वरूप पंचकोशनते पथक्‌ है ,तैंसे इेश्वरका स्वरुप 
भी समश्पिचकोशनते पृथक्‌ है. ओर चतुर्थ॑तरंगमें' चतुविधिआका- 
शके दृर्शातसे जीव इंश्वरके लक्ष्यस्वरूपका विवेक विश्तारसे करि 
आये हैं और उत्तर तरंगमें अस्ति भाति प्रिय रूपके निरूप- 
णर्में, तथा महावाक्यनके अथैनिरूपणमें आत्माका परमार्थ स्वरूप 
प्रतिपादन करेंगे. याते इहां संक्षेपतेही आत्मविवेक कहा 
रीतिसे,पंचकोशनते आत्ाको न्यारा जाननेसे भी रतरृत्य होंवे नहीं 
किंतु जीवबहाके अग्रेद निश्चयवास्ते फेरि भी विचार कर्तव्य रहे 
याते कर्तव्यका अभावहूप रूतरृत्यताकी सिद्धिवास्‍्ते महावाक्य का 


ब्७ 


अथ उपदृश करे हैं- 


स्तरंगेः ५. ] मध्यमापरिकारी साधन निरूपण। (२०५) 
सा सवेया। 

पंचकोशते आतम न्यारों, जानि सु जानहु बह्मस्वहूप। 
ताते भिन्न जु दीखे सुनिये, सो मानहु मिथ्या अमकूप ॥ 
मिथ्या अधिष्ठान नबिगारे; स्वप्रमीख न दरिद्वी भूप । 
सब कछ कत्ती तऊ अकत्ती-तवअसअद्भुतह॒पअनूप॥ १५९ 

टीका-हे शिष्य ! पंचकोशंते, आत्माकूं न्‍्यारा जानिके सु 
कहिये सो आत्मा ऋह्मस्वरूप है, यह जानों याकरेविषे, ऐसी 
(शंका ) होगे हैः... 
आत्मा पृण्य पाप करे है, ताते स्वग नरक ओर मृत्युलोकर्मे 

नानाप्रकारके सुख दुःख भोगे है, ताकी बह्यसे एकता बने नहीं. 
ताका ( समाधानः- ) ु | 

. # ताते मिन्न जु दीखे ” इत्यादि तीनिपादनते कहें हैंः-ता 
श्रह्मरुप आत्मासे गिन्न जो दीखे है, और सुनिये है शात्र. वे, 
नरक, पुण्य, पाप; सो संपूर्ण -मिथ्याअरम है; ऐसे मानों. और 
मिथ्यावस्‍्तु अधिष्ठानकूं बिगारे नहीं. जैसे स्वशकी मिथ्या भी 
कहिये शिक्षा मौँगनेंते भूष दारेद्री नहीं होंगे है. और मरुस्थलके 
मिथ्याजलते भमि गीली होवे नहीं मिथ्यासपैते रज्जु॒ विषसहित 
होंवे नहीं. याते सब कछ कत्तों कहिये संपृर्णमिथ्या शुभ अशुभ . 
क्रियाका कर्ता है. तऊ कहिये तो भी। अकर्ता कहिये परमार्थसे 
कर्ता ऐसा नहीं तब कहिये तेरा अद्ठुत आश्र्यरूप, अनूप कहिये. 
उपमारहित है. याका भाव यह है*-जहसे अभिन्न तेरा स्वर- 


(२०६) . . विचारसागर। [ पश्चम- 


विंषे स्थूलसूक्षशरीर, और तिनकी शुभ्अशुभक्रिया ओर ताका 
फूछ जन्म, मरण, स्वर्ग, नरक, सुख दुःख, संपूर्ण अवियासें कल्पित 
है. ता कल्पितसामग्रीसे तेरा बह्मभाव बिगरे नहीं. याते ज्ञानते 
प्रथम भी आत्मा बह्ास्वरुपही है. ताके विंषे तीनिकालमें शरीर 
और ताके धर्मनका सबंध नहीं. किंतु आत्मा सदाही नित्यमुक्त है. 
ताका बह्यसे कभी भी भेद नहीं. 

जो ऐसे कहैं:-आत्मा सदाही नित्यमुक्तमहस्वरूप होगे तो 
_ आबणादिक ज्ञानके साधन निष्फल होवेंगे. ताका ( समाधान ) 


इन्द्व छन्‍्द । 

नाहिं खपुष्पसमान प्रपंच तु, इश कहा करता जु कहावे । 
: साक्ष्य नहीं इम-साक्षिस्वहूपन,हृश्यनहीं हक काहि जनावै ॥ 
बंधहु होय तु मोक्ष बनें अरु, होय अज्ञान तु ज्ञान नशांवे। 
जानियदहीकरतव्यतजसब, निश्वलहोतहिनिश्वरूपवि १६०॥ 

दीका-जीवन्मुक्तविद्वानकी दृष्टिमें अज्ञान और ताका काये 
तुच्छ है. सो जीवन्मुक्तका निश्चय ब॒तावें हैंः-हे शिष्य ! यह प्रंपच्‌ 
सपुष्पसमान कहिये आकाशके फूलकी नन्‍्याई है, योत ताका करत्ती 
ईश्वरणी नहीं है साक्षीका विषय अज्ञानादिक साक्ष्य कहिये है, 
सो साक्ष्य नहीं, याते साक्षी भी नहीं. तैसे दृश्यका प्रकाशक 
हक कहैये है. और प्रकाशने योग्य देहांदिक दृश्य कहियें हैं सो 
देहाहिक दश्य हैं नहीं यातें हंक्‌ भी नहीं. यथ्थपि केबह कृट्स्थ 
चैतन्यकूं साक्षी और दक्‌ कहें हैं; ताका निषेध बने नहीं; तथापि . 


स्तरंगः ५.] मध्यमापिकारी साधन निहवण। (२०७) . 


साक्ष्यकी अपेक्षाते साक्षी नाम, और दृश्यकी अपेक्षाते हकू नाम है. , 
साक्ष्य ओर दृश्यका अभाव है. याते साक्षी और हकू नामका निषेध . - 
करें हैं; स्वरूपका नहीं. और बंध होगे तौ बंधकी निवृत्तिरुप मोक्ष 
होगे, बंध नहीं याते मोक्ष भी नहीं. ओर अज्ञान होवे तौ ताका 
ज्ञानसे नाश होगे, अज्ञान है नहीं, याते ताका नाशक ज्वान 
भी नहीं, यह जानिके कर्तव्य तजै कहिये “ मेरेकू यह करनेयोग्य 
है” या बुद्धिकूं त्यागे. काहेंते, यह छोक तथा परलोक तो तुच्छहे, 
तिनके निमित्त कछ करेव्य नहीं. आत्मामें बंध नहीं, याते मो क्षके 
निमित्तमी कर्तव्य नहीं. या रीतिसे आत्माकूं नित्यमुक्तनह्नरूप जा- 
निंके जब निश्वल होंवे, सब कतैव्य त्यांगे तब निश्चवछ कहिये अकि- 
यबह्स्वरुप विंदेह मोक्षक प्राप्त होवे. याका अभिप्राय यह है- 

यदि आत्मा, ज्ञानसे प्रथम भी नित्यमुक्तनह्नस्वरुपही है, परंतु 
. ज्ञानसे पूर्वे आत्माकूं कत्तो भोक्ता मिथ्या मानिके सुखप्रात्ति और, 
दुःखकी निवृत्तिवास्ते अनेक साधन करें हैं. तासे के शकूँ ही भाप होवें 
हैं. जब उत्तम आचार्य मिढँ तो वेदोंतवाक्यनका उपदेश करें हैं. तिन 
वेदांतवाक्यनके अवण ते ऐसा ज्ञान होंवे है- में कत्तों भोक्तां 
नहीं, किंतु में बह्मस्वरूप हूं, याते मेरेकी किंचित भी कर्तव्य नहीं 
”शेत्ता जाननाही अभ्रवणादिकनका फल है ओर बल्नकी प्राप्ति वेदांत  - 
श्रवणका फल नहीं; कहते, जह् अपना स्वरुप है याते नित्यप्ाप्त हैं, . 

दोहा। 

यही चिह्न अज्ञानको; जो माने कत्त॑व्य॥ 

सोई ज्ञानी सुधर नर; नहैं जाऊूं भावितव्य ॥ १६१ ॥ 


( २०८ ) विचारसागर । [ पश्चम- 


टीका-जो करीव्य माने सो अज्ञानका चिह्न है; और जाकूँ 
भव्तिव्य नहीं कहिये अन्यरूप हुआ नहीं चाहे है सो नर ज्ञानी 
कहिये है... क ै 

इंदव-छंद। 

एक अखंडित ब्रह्म असंग, अजन्य अदृश्य अहूप अनामें। 
मूल अज्ञान नसूक्ष्म स्थूल, समा न व्यष्पनो नहिं तामे। । 
इंश न सूत्र विराट नप्राज्ष, नतैजस विश्वस्वहप न जामें। 
भोगन योगन बेध न मोक्ष, नहीं कछु वा में रु हे सब वामें 3 ६९ 
जाम्रतमं जु प्रपंच प्रभासत, सो सब बुद्धिविछास वन्यो है। 
ज्यों सुपनेमहिं मोग्य न भोग; तऊंइकचित्रविचित्रजन्योहि॥ 
लीन सुषूपतिमें मति होतीहे, भेद भंगे इकहूप संन्यो हे । 
बुद्धिसव्योजमनोरथमात्र सुनिश्वल्बुद्धिप्रकाशबन्येहि १६३ 
क्‍ संवेया-छंद्‌ । 
जाके हिये ज्ञानउजियारों, तम अँधियारों खरा विनाश। 
सदा असंग एकरस आतम, ब्रह्महप सो स्वयंग्रकाश ॥ 
ना कछु भयो नहै नहींह्षै है, जगत मनोरथ मात्र विछास। 
ताकी प्रात्ति निवात न चाहत, ज्योज्ञानीके कीउनआस १६४ 
देखे सुने न सुने न देखे, सब रस ग्रहे रुलेत न स्वाद | 
सूंचि पराशी पररी. न न सूंचे, बेन न बोले करे विवाद ॥ 
ग्रहि न मे मल तजे न त्यागे, चले नहीं अरु घावत पाद। 
भोगे गुवति सदा संन्यासी,शिषलाखियहअद्भुतसंवाद १ ६५॥ 


स्तरंग; ५, | भध्यमाधिकारी साधन निरुषण। (२ ०९, ह। हु 


_ थौका अमिप्नाय कहें हैंः- 


सवधा-छन्द्‌ । 


_- निज विषयनमें ईंद्रिय बतें,तिनते भेरों नाहीं सैगं।.. 


. में इंद्रिय नहिं मम इंड्रिय नहिं; में साक्षी कूटस्थ अपग॥ - 


: त्यागहु विषय कि भोगहु इंड्रिय, मोर्कू लगे न रंकच रज्ञ । 


निश्चय ज्ञानीको जाते; कर्ता दीखि करे न अड़१६६॥ . 
हे अंग ! पिय अन्य अर्थ स्पष्ट ॥ १६६ ॥ 


इसरीतिसे आचायेने शिष्य गोप्यत्खका उपदेश क्षिया तौ* 


' भी शिम्यका मुख अत्यंत अन्न नहीं देखिके यह जान्या, शिष्य 


कतार्थ नहीं हुवा जो कृतार्थ होता, तो याका मुख प्रसन्न होता याते 


' क़ैरि स्थलरीतिसे उपदेश करनेक, ठुय चिंतन कह हैं:-- 


सर्वेया-छन्द । 


- मादीकों कारण घट जेसे, माटी ताके बाहरि भादँ। 


| 
| 
| 


» जैलते फैन तरंग बुदबुदा, उपजत जलते जुदे सु नाहि॥ 


ऐसे जो जाकी है कारज, कारणहूप पिछानहु ताहि । 


' कारणइशसकलको “सो में ,लयचितनजानहुविषयाहि३६७ 


टीका-शैसे माटीके कार्यके बाहिर भीतारे माटी है; याते 


. आटीका सर्वे कार्य मार्टस्वरूपही है. फेनआदिक जह़के का - 


जलस्व॒रुंप हैं. ऐसे जो माका कार्य है; सो ता कारण स्वरुपसे . 


| मिक्ष नहीं; किंतु कार्य कारणही स्वहृप है. और सकदमरपचका, 


(२१० ) विचारसागर । [ पश्चम- 


मूलकारण ईषर है. याते सर्वकार्य प्रपंच रैशरस्वहपसे मिन्न नहीं. 
किंतु सर्वश्पंचका स्वरूप ईरही है, “ सो इंशवर में हूँ” या रीतिसे 
लय चिंतन जानिके तू कर. वन 
लय चिंतनका संक्षेपते यह ऋम हैः-स्थू७मद्लांडसारा पंचीकृत 
भूतनका काये है, तहां जो पृथ्वीका कार्य सो पथ्वीरवरूप, और 
जलका कार्य जल्स्वरुप, या रीकिसि जा भूतनका जो कार्य सो 
ताकाही स्वरूप है. इसरीतिसे सारा स्थूल त्मांड पंचीकृतरवरूप 
है, तेंसे पंचीकृत भी अपंचीकृतभत: के कार्य हैं याते अपंचीकृत 
स्वरुपही पंचीकृतभूत हैं. मिन्न नहीं. ओर अंतःकरण आदिक 
सूक्ष्मम्टि भी अर्पचीकृतभूतनका कार्य होनेते अपंर्चाकत भूतरव- 
रुप हैं तामें अंतःकरण, सारे भूतनके सगुणके कार्ये हैं. याते 
सखगुण रवरूप हैं, और भूतनके रजोगुण अंशके कार्य भ्राण रजो- 
गुण रवरुप हैं,गुदाइंद्रिय पृथ्वीके रजोगुणअशका कार्य सो पुथिवीका 
रजेगुणस्वरुप,. घ्राण इंढ्वियपृथ्वीके सत्तगुणका कार्य सो स्गु 
णस्वरूप; ऐसे रसना और उपस्थ जलके सत्तगुण रजोगुण स्वरूप 
नेत्र और पादके तेजके स्गुण रजोगुण स्वरूप, लक्‌ औरक्षाणि 
बायुके सखगुण रजोगुण स्वरूप, भोत्र और वाक्‌ आकाशके सत्त 
गुणरजोगुणस्वरूप,पारीतिसे सारी सूक्ष्मसष्टि अपंचीकृतभूतस्वरुप है. 
' यह चितनकरि के अपंचीकृतभूतनका भी ढूय चिंतनकरै. पृथ्वी. 
जलका कार्य है. थाते जल्स्वरूप है. तेजका कार्य जल, तेजर्वरुप है 
तेज वायुका कार्य होनेते वायुर्वरूप है. आकाशका कार्य वायु आका 
शस्वरूप है.तमोगुण प्रधान भकतिका कार्य आकाश प्रकृतिस्वरूप है. 


तक 
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ओर मायाकी अवस्थाविंषेही प्रकृति है; याते प्रकृति माया 
स्वरूप है. एकवस्तुके प्रधान, प्रकृति, माया, अविया, अज्ञान, ये 
नाम हैं. सवेकार्यकूं अपनेंगे छीन करिके प्रलयमें स्थित उदासीन 
स्प्रुपकू प्रधान कहें हैं. ओर सृश्कि उपादान योग्य तमोगुण प्रधान 
स्वरुपकू प्रकृति कहें हैं. जेंते देशकाछादिक सामग्रीबिना दुर्घटपदा- 
की इंदरजालसे उलात्ति होवे है; तहां इंद्रजालकू माया करें हैं. 
तेंसे असंग अद्वितीय बह्ममें इच्छादिक दुष्ट हैं, तिनकृं करे है, 


. याते माया कहें हैं स्वृहूपक अच्छादन करे है, याते अज्ञान कहें. 


बह्नेवियाते नाश होगे है, यते अविया कहें हैं. ओर स्वतंत्र ऋ्रभी 
भी रहे नहीं; किंतु चेतनके आशितही है, याते शक्तिभी करें हैं 
इसरीतिस प्रकति आंदिक प्रधानकेही भेद हैं, याते प्रधानरुप हैं, 
सो प्रधान बल्नचेतनको शक्ति है. जेसे पुरुषमें सामथ्यरप शक्ति 
पुरुषसे मिन्न नहीं, तेसे चेंतनमें प्रधानरूप शक्ति अह्नचेतनपे मिक्न 
नहीं. या प्रकारतें सर्व अनात्म पदार्थनका बल्मविषे छप चिंतन 
करिके “ सो अद्वयव् में हूं ” यह चिंतन करे. 

जाऊूं महावाक्यविचार कियेते भी बुद्धिकी मंदतादिक किसी 
प्रतिवंधकते अपरोक्षज्ञान होवे नहीं; ताकूं यह लय चिंतनहूप ध्यान: 
कद्या है, ध्यान और ज्ञानका इतना भेद हैः-ज्ञान तो प्रमाण और 
प्रमेषके अधीन है; विधि और पुरुषकी इच्छाके अधीन 
नहीं; और ध्यान, विधिके तथा पुरुषकी इच्छा और विश्वास 
तंथा हठके अधीन है. जैसे प्रत्यक्षज्ञानमें प्रमाण नेत्र और भ्रमेय- 
घटादिक, तहाँ नेत्रका और घटका संबंध हुयेते पुरुषकी इच्छा 


. (२११)... विचारतागर। [ पश्चेम- 
बिना भी घटका प्रत्यक्ष ज्ञान होंगे है. भावपदशुदूचतुर्थाके दिन 


चंद्रदर्शनका निषेष है, विधि नहीं, और पुरुषकूं यह इच्छा होवे 
हैः-मेरेके आज चंह्रदंशन नहीं होवे,” तोमी किसीरीतिसे नेत्र 
माणका जो प्रमेयचेद्से संबंध होय जावे, तो चंहरका प्रत्यक्षज्ञान 
अवश्यही होंगे है. इसरीतिते प्रमाण प्रमेयके अधीन ज्ञान है, विधि 
और इच्छांके अधीन नहीं. ओर शाहग्राम विष्णुरूप है, यह 
ध्यान करे, ताढूं उत्तमफल प्राप्त होगे हे. तहां शास्रप्रमाणसे वि- 
ण्णुकूं तो चतुर्भजमूति, शंख, चक्र, गदा, पत्न, लक्ष्मीसहित जाने 
है. और नेत्रप्रमाणते शाल्यामकूं शिक्षा जाने है. तथा विधिवि 
श्वास॒इच्छाते “ शाल्थाम विष्णु है; ” यह ध्यान होवे है, परंतु 
सो ध्यान नानाप्रकारका है. कहूँ तो अन्यवस्तुका अन्यरुपते 
ध्यान, जसे शाल्ग्रामका विष्णुरूपसे ध्यान याकूं प्रतीकृष्यान 
कहें हैं, ओर, वेकुंठछोकवासी विष्णु का शंसचकादिक सहित 
च॑नुभुजमूर्तिहपसे ध्यान है, तहां अन्यका अन्यरुपसे ध्यान नहीं; 
किंतु ध्येयरुपके अनुसार यह ध्यान -है. वेकुंठवासी विष्णुंका स्वरूप 
प्र्यक्ष तो है नहीं; केवल शास्रते जानियें है. और शास्रने शंख- 
चक्रादिकसहित विष्णुका स्वरूप कह्या है. याते ध्येयस्वरुपके 
अनुसारही यह ध्यान है, विधि विश्वास इच्छा विना ध्यान होंवे 
नहीं. “यह उपासना करे” ऐसा पुरुषका भेरकबचन विधि कहिये 
है. वा वचनमें भद्धाकूं विश्वास कहें हैं, और अंतःकरणकी कामना- 
रुप रजोगुणकी वृत्ति इच्छा कहिये है. ध्यानके हेतु यह तीनिहैं; 
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ज्ञानके नहीं और ध्यान हठसे होवेह. ज्ञानमें हठकौ अपैक्षा नहीं 
काहेते, निरंतर ध्येयाकार चित्तकी वृत्तिकूं ध्यान कहें हैं, वहां 
तृत्तिमें विज्षेप होषे तो हठसे वृत्तिकी स्थिति करे, और ज्ञानकुप 5 
अवःक्रणकों तत्काल आवरणमंग हयेते वृत्तिकी स्थितिका उप« 
ग नहीं; याते हठकी अपेक्षा नहीं, बेकुण्ठवासी चतु्भंज विष्णुके 
ध्यानकी न्‍्यूई में बल्म हूँ ” यह ध्यान भी ध्येयके अनुसार है; 
प्रती # नहीं. परंतु यह अहंग्रह ध्यान है ध्येय्रवरूपका अपनेंसे 
अमेद करिके चिंतन, अहंग्रहृध्यान कहिये है. जा पुरुषक अपरो: 
क्ष्षान नहीं होगे, और वेदकी आज्ञारत विधिमें विशातकरिके 
हठते निरंतर “ में बल्न हूं ” या वृत्तिकी स्थितिकृप अहंग्रहध्यान ' 
करे, ताक भी ज्ञानपाप्त होयके मोक्षक्ी भाति होने है ॥ १६७ ॥ 
और रीतिसे अहग्रहउपासना कहें हैं।- 


सवंधा-छ86< । 


ध्यान अहंग्नरह प्रणवंदपको, कह्मो सुरेधर शति अनुसार। 
अक्षर प्रणव ब्ह्न मम रुपसु, यों अनुलव निजमातैगातेधार॥ 
ध्यानसमान आन नहें याके; पंचीकरणप्रकार विचार। 
जो यह करत उप[सन सो मुनि,तुरित नशे संसार अपार १६८ 

ठीकां-हे शिष्य ! प्रणवहप कहिये ओक्ारत्वहुपका अहंँग्र- 
हथ्यान मांट्क्यपश्रआदिक भ्रुतिकि अनुसार हुरेखराचार्यने कहा 

सो त॑ कर. ताका सैक्षेपति प्रकार यह है-असवभक्षर बल्लस्वरूप 
है. ८ सो प्रणवद्य बल्ष में है “” या रीतिसे अनुलव काहिये क्षणमात् 


(२११४ ).../७/विचारसागर | [ पश्चम- 


अंतरायरहित निमर्मतिकी गति कहिये वृत्ति धार, स्थित कर, याके 
समान आन ध्यान नहीं है. और या ध्यानका प्रकार कहिये विशे- 
परीति सुरेश्वरकृतपंचीकरण नाम मथसे विचार चतुर्थभाद रपष्ठ 
घर्यापे प्रणवउपासना बहुतउपनिषदनमें है; तथापि मांडूक्य उपनि- 
दम विशेष है. ताके व्याख्यानमें भाष्यकार और आनंदगिरिने 
ताकी रीति स्पष्ट ढिखी है. सोई रीति वातिककारने .पंचोकरणर्मे 
लिखी है तथापि तिन ग्रेथनके विचारनमें जिनकी बुद्धि समर्थ नहीं 
है तिनके अथे प्रणवउपासनाकी रीति हम ढिखें हैं-दोपकारसे 
प्रगवका चिंतन उर्पनिषदनमें कह्या है. एक तो परजहारुपते प्रणव 
का चिंतन क्या; ओर दूसरा अपरबह्नरुपते कह्या है निर्गुणबह्नकूं 
प्रत्नह् कहें हैं. सगुणम्नको अपरम्त्न कहें हें परअह्मरुपते 
प्रणवका चिंतन करे सो मोक्षक प्राप्त होंगे है. और अपरजह्नरुपते 
प्रणवका चिंतन करे, सो बल्ललेककू प्राप्त होवे है. ऐसे निर्ुणर- 
गुणभेदते प्रणव उपासना दो प्रकारकी है, तामें. 


5 


निरगुण उपासनाकी रीति ढिखें हैं, सगुणकी नहीं. काहेंते जाऊं 
नह्नोककी कामना होवे, ताकूं निुणउपासना ते भी कामनाहुपप्ति 
घ॑धकत ज्ञानद्वारा तत्काल मोक्ष होवे नहीं. किंतु बह्कोककी प्राति 
होबे है. तहां हिरण्यगके समान भोगनर्क भोगिके ज्ञान होंवै, 
तब मोक्ष होगे. और जांकूं बह्नलोककी कामना नहीं होंवे, ताकूं 
इसलोकमेंही ज्ञानहोयके मोक्ष होवे है. इसरीतिसे सगुणउपासनाका 
. फल भी निरगुणउपासनाके अंतमूत है. याते निगुणउपासनाका प्रकार 
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कहें हैं-जो कछ कारणकार्यवस्‍्तु है, सो आकेरस्वरुप हे. याते 
सर्वेकृप ओंकार हे. स्वपरदार्थनमें नाम ओर रूप दो भाग हैं तहां 
रुपभाग अपने अपने नामभागसे नन्‍्यारा नहीं. किंतु नामस्वरुपही 
रुपभाग है. काहेते; पदार्थका रूप कहिये आकार, ताका नामसे 
निरूपणकरिके ग्रहण वा त्याग होने है, नाम जाने बिना केवल 
आकारते व्यवहार सिद्ध होवे नहीं; याते नामही सार है ओर 
आकारके नाश हुयेते भी नाम शेष रहे है. जेंसे घटका .नाश 
हुयेते मात्तिका शेष रहे हे. तहां घट मृत्तिकासे पृथक्‌ वस्तु नहीं; 
भमृत्तिका स्वरूप है तेंसे आकारका नाश हुयेते मृत्तिकाकी न्‍्याई 
शेष रहे जो नाम, तासे आकार पृथक्‌ नहीं, नामस्वरूप ही आकार 
हे. किंवा जैसे घट्शरावादिकनमें मत्तिका अनुगतहै।ओर घट शरा- 
वादिक परस्परवयमिचारी हैं याते घटशराबादिक मिथ्या तिनमें 
अनुगत मूत्तिका सत्य है. ऐसे घट आकार अनेक हैं, तिन सबका 
“घट यह दो अक्षर नाम एक हैं सो आकार परस्पर्यभिचारी 
और सवैघटके आकारमें नाम एक अनुगत है; याते मिथ्याआकार 
सत्यनामते पथक्‌ नहीं इसरीतिसे सवेपदार्थनके आकार अपने अपने 
नामसे मिन्न नहीं, किंतु नामस्वरूही आकार हैं सो सारे नाम 
ऑकारसे भिन्न नहीं किंतु ओकारस्वरुपही नाम हैं. काहेते 
वाचकशब्दकूं नाम कहें हैं. ओर छोकवेदके सारे शब्द ओंकारसे 
उत्पन्न हुये हैं, यह श्रुतिमें प्रसिद्ध है संपूर्ण काय॑ कारणरूप होंनें 
हैं; यावे ओंकारके कार्य जो वाचक शब्द रूप नाम, सो ओंका- 


(२५१६ ) व्चारसागर । [ पश्चम- 


रस्व्रुप हैं, इसरीव्सि रुपभाग जो पदार्थथका आकार सी तो 
' नामस्वहपहै,और संवनामओंकारस्वरुप हैं, याते सवस्वरूप ऑकारह। 


में सर्वस्वरूप ओंकार है, तेसे स्वस्वरूप बल्न है; याते ओकार 
 बह्मरुप है. किंवा ओंकार ब्का वाचक है। वह्म वाच्य है 
वाच्यका और वाचकका अभेद होंवे है, याते भी भकार चह्लरूप 
हैं. ओर विचारदधिति जो अक्षर ब्ह्मविषे अध्यस्त है, वह्ल ति- 
सका अधिष्ठान है. अध्यस्तका स्वरूप अधिश्टनते न्यारा होवे नहीं 
याति भी ओंकार बह्चस्वहप है. याते ओंकारक बह्रूपकरिके 
चिंतन करे, 


बल्नहुप ओंकारका आत्मासे भी अभ्ेद चिंतन करे काहेंते, 
आत्माका बह्नसे मुख्य अभेद है. और बह्के चारिपाद हैं तैसे 
त्माके भी चारिपाद हैं. पाद नाम भागका है, ताहीके अंश 
भी कहें हैं. विराट, हिरण्यगर्भ, इशवर ओर तलदका लक्ष्य इश्व- 
राक्षी ये चारि पाद बहके हैं. विश, तेजस, पराज्ष, और खंप- 
दका लक्ष्य जीवसाक्षी; ये चारिषाद आत्याके हैं जीवसाक्षीकंही 
तुरीय कहैंहें 


समहिस्थूलपपंचसहित चेतन विराट कहिये है. व्यध्टि स्थूल 
 आमिनानी विश्व कहिये हे विरशाटकी ओर विश्की उपाधि स्थल 
है; याते विराद्हूपही विश्व है; विराटते न्‍यारा नहीं. विराट्हुप 
- विश्के सात अंग हैं. स्वगेलोक मूर्षा है; सूये नेत्र हैं; वाय प्राण, 
... आकाश पढ़े है; समुद्गादिरुप जछू मूजरस्थान, पृथिवी पाद है; 


- स्तरंग: ५..] भध्यमापिकारी साधन निहिषण | (२१७ ) 


जा अम्रिमें होम कारिेये सो अधि मुख है. ये साव अंग व्िख्के 
फहे हैं मांड्क्थमें यथपि स्वर्गलोकादिक विश्के अंग बने नहीं; 
तथापि बिराट्के अंग हैं. ता विरादसे विशका अभेद है. यति 
विश्के अंग कहें हैं. 

तैसे विराट्विश्वके उन्नीस मुख हैं।-पैंच प्राण पंच कर्मईद्रिय 
पंच ज्ञानइंद्रिय, चारि अंतःकरण; ये उन्नीस मुखकी न्‍्याई भेगके 
साधन हैं; याते मुख कहियें हैं. इन उन्नीसते स्थृूछ शब्दा- 
दिकनको वाह्मगृत्ति करिके जाग्तअवस्थाविषे भोगे है, यांते 
विरादरूप विश्व, स्थृलका भोक्ता और बाह्मवृत्ति कहियेहे, और 
जाग्रतअवस्थावाला कहिये है. 

प्राणादिक उन्नीस जो भोगके साधन हैं, तिनविषे भोत्ादिक 
इंद्रिय, ओर अंतःकरण चारि, ये चतुदेश अपने अपने विषय, 
ओर अपने अपने देवताकी सहाय चाहें हैं. देवता विषयकी 
सहाय विना केवल इन॑ते भोग होगें नहीं. याते पंच भाण और 
चतुदेश त्रिपुटी विरादुूंपप विशके मुख कहियें हैं. विनके समृदायका 
वाम तिषुरी है. 

से त्रिपुदी इसरीतिसे कही है।-भोत्रईदिय अध्यात्म है और 
ताका विषय शब्द अधिमूत है, दिशाका अजिमानी देवता अधि- 
देव है. या प्करणमें कियाशाक्तैयाढे और ज्ञानशक्िवाढें और 
इंद्रिय और अंतःकरण अध्यात्म कहिये है, तिनके विषय अधिभूत 
कहिये है, और तिनके सहायक देवता अधिदेव कहिये है. लचा 
इंद्रिय अध्यात्म है, ताका विषय रपर्श अधिभूत है। वायुतखका 


(५१८ ) विचारसागर । [ पृश्चम- 


अभिमानी देवता अधिदेव है. नेतइंद्रिय अध्यात्म हे रूप, अधिमूत 
है, मूर्य अधिदेव है, रसना इंद्िय अध्यात्म है, रस अधिमूत है 
वरुण अधिदेव है. घागईंत्रिय अध्यात्म है, गंध अधिभूत है, 
अश्विनीकुभार अधिदेव हैं, ओर वार्तिककार सुरेशराचार्यने पृथि- 
वीका अभिमानी देवता ज्ञानका अधिदेव क्या है, सो भी बने है; 
कहेते, पृथिंवी से प्राणकी उत्पत्ति है, यातें पृथिवी अधिदेव कह्या 
है. और सूर्यकी बडवाकी नासिकाते अखिनीकुमारकी उल्पत्ति 
- कही है. याते नास्तिकाका अधिदेव कं अश्विनीकुमारही कहें हैं 
वाक्‌ इंद्रिय अध्यात्म है, वक्तव्य अधिमूत है, अभिदेवता अधिदेव 
है. हस्तइंद्रिय अध्यात्म हैं. पदार्थका ग्रहण अधिभूत है इंद्अधिदेव 
है. पादइंद्रिय अध्यात्म, गमन अधिमभूत, विष्णु अधिवेव है. गुदाईबिय 
अध्यात, मलका त्याग अधिभूत, यम अधिदेव है. उपस्थ इंद्विय 
अध्यात्म, गराम्यधर्के सुखकी उत्पत्ति अधिमृत है, प्रजापति 
अधिदेव है. मन अध्यात्म है, मननका विषय अधिमभृत है, चंद्रमा 
अधिदेव है. बुद्धि अध्यात्म है, बोदव्य अधिमूत है. बृहस्पति 
अधिदेव है, ज्ञानका विषय बोडव्य कहिये है. अहंकार अध्यात्म 
है, अहंकारका विषय अधिभूत हे. रद अधिदेव है. चित्त अध्यात्म 
है, चिंतनका विषय अधिमूत है, क्षत्ज्ञ जो साली सो अधिवव है.गे . 
चतुदेशनिषुरी ओर पंचभाण ये उन्नीस विराटहुप विशके मुख हैं 
जैसे विरास्ते विश्का ओद है तैंते ओंकारकी प्रथममात्रा ' जो 
आकार, ताका भी विराटरूप विश्ते अभैद है. काहेंते, बह्के 


: > स्तरंगः ५. ] मध्यमापरिकारी साधन निरुपण। - ( २१९ ) 


. चारिपादनमें प्रथमपाद विराट है; ओर आत्माके चारिपादनमें .. 
प्रथम विश्व है; तेसे ऑकारकी चारिमात्रारूप पादनमें प्रथमपाद्‌ 
अकार है. याते प्रथमता तीनोंमें समानधर्म होंनेते विश्वव्शिटआ- 
. कारका अभेद््चितन करे.जो सात अंग उन्नौस मुख विश्वके कहे,सोई; 
: सात अंग और उन्नीसमुख तेजसके भी जाननेकूं योग्य हैं. परंतु 
. इतना भेद हैः-विश्के जो अंग और मुख हैं; सो तो ईश्वररचित - 
' हैं, और तैजसके जो इंहिय देवता विषयरूुप ज्िपुटी और पूर्धा- 
, दिक अंग सो मनोमय हैं. तेजतका भोग सूक्ष्म है. यथपि भोग 
'- नाम सुख अथवा दुःखके ज्ञानका है, ताके विषे स्थूछता और 
:. सूक्ष्मता कहना बने नहीं; तथापि बाह्य जो शब्दादिक विषय हैं, 
.. तिनके संबंधते जो सुख अथवा दुःखका साक्षात्कार, सो स्थूछ 
कहिये है. और मानत॒ जो शब्दादिक तिनके संबंधते जो.भोग 
ः होबे, सो सूक्ष्म कहिये है. इसी कारणतें विश तो स्थूलका भोक्ता 
श्रुतिविषे कह्या है. ओर तेजस सूक्ष्का भोक्ता क्यों है. कहेते 
तेजसके भोग्य जो शब्दादिक हैं, सो तो मानत्त हैं; याते सूक्ष्म हैं. 
और तिनकी अपेक्षा करिके विख्के भोग्य बाह्मशब्दादिक हैं सो 
' स्थूढ हैं. और विश्व बहिसत्ञ है, तैजस अंतराज्न है. काहेते, जो 
: विश्की अंतःकरणकी वृत्तिरुप प्रज्ञाहै; सो बाहरि जावे है, और 
तैजसकी नहीं जावे है. जैसे विश्का और विराटका ओद है; तेरे 
तैजम्तकं भी हिरण्यगर्रूप जाने. कहेंते, सूक्ष्मपपाषि तैजसकी है। 
और सूक्ष्मही हिरण्यगरकी है. याते दोनोंकी एकता जाने तेजस 
: हिरण्यगर्भकी एकता, जानिके ओंकारकी द्िवीयमात्रो. उकारते 


(१२५० ) विचारसागर | [ पश्चम- 


तिनका अभ्ेद्चितन करे, काहेते, आंत्माके चारिपादनम द्वितीयपाद 
पैजत है. अह्के पादनमें हिरण्यगर्भ दूसरापाद है. ओकारकी 
मात्रामें ठितीयमात्ना उकार है. दिवीयता तीनोर्म समानभ्रम है; 
याते तीनोंकी एकता चिंतन करें 


और पाज्ञक इश्वरहप जाने. कहते, पराज्की कारणउपाधि है; 
और ईश्वरकीती कारण उपाधि है. ईश्वर ओर भाज्,पादनम वृता: 
हैं, ओंकारकी तृतीयमात्ा मकार है तीसरापना तीनेमि समानवम 
है. याते वीनोंकी एकता जाने और यह भ्राज्ञ पज्ञानपन है. कहते; 
जाबद ओर स्वमके जितने ज्ञान हैं, सो सुपृत्तिविषि घन कहिये 
एक अविशारुप होय जावें हैं, याते प्रज्ञानधन कहिये है और 
आनंदमक भी यह प्राज्ञ शतिने कहा है. काहेते अविधारे आवृतत 
जो आनंद है, ताक यह भाज्ञ भोग है. याते आनंदभुक्‌ कहिये है 

जैसे तैजत और विश्वका भोग तरिपुटीसे होंवे है; तेसे पराज्ञके 
शोगकी भी निपुटी कहिये हैः-चेतनके प्रतिबिंद सहित जो अवि- 
याकी वृत्ति है; सों अध्यात्म है, अनज्ञानसे आवृत जो स्वरूप 
आनंद, सो अधिमूत है ओर ईश्वर अधिदेव है. इसरीतिंसे विश्व 
तो बहिसन्न है, ओर तेजस अंत्तज्ञ है; ओर पराज्ञ पन्नानघन है. 

ऐसा जो तीनोंका भेद है. सो उपाधि कारिके है. विश्वकी स्थुल 
सूक्ष्म अज्ञान तीनि उपाधि हैं.ओर तेजसकी सूक्ष्म अज्ञान दो उपाधि 
हैं. ओर प्राज्षकी एक अज्ञान उपाधि है. इसरीतिसे उपाधिकी 
न्यूतता अधिकतासे तीनोंका भेद है.परमार्थकारिके स्वरुपसे भेद नहीं, - 


स्तरंगः ५, ) मध्यमाधिकारी ताधम निरूंपण | (२२ *] ) 


विश्व, तेजस, प्राज्ञ, इन तीनों विंपे अनुगत जो चेतन है. सो 
पंरमाथस तीनों उपाधिके संबंधसे रहित है. तीनों उपाधिका अधि- 
: छान तुरीय है, सो बहिसपज्ञ नहीं; और अंतरप््ष नहीं, और 
.. भज्ञानपन भी नहीं, कमे इंद्रियका ओर ज्ञान इंद्रियका विषय 
नहीं, ओर बुद्धिका विषय नहीं, किसी शब्दका विपय नहीं 
ऐसा जो तुरीय है; ताक परमात्माका चतुर्थपाद ईश्वर साक्षी शुद् 
बरह्मरुप जानें. 


इसरीतिंसे दो प्रकारका आत्माका सरूप कह्मा एक तों पर-. 
_'मार्थ रूप है, भर एक अपरमार्थ रूप है, वीनि पाद तो अपरमार्थ- 
रुप हैं, ओर एक पाद तुरीय परमार्थ रूप है. जैसे आत्माके दो 
स्वहृप हैं, तेपे ओंकारकेभी दो स्वह्ृप्‌ हैं. अकार उकार मकार, 
ये तीनि माजरारूप जो वर्ग है, सो तो अपरमार्थ रूप है, और 
तीनोंमात्राबिपे व्यापक जो अस्ति ज्ञाति मियहूप अधिष्ठान चेतन 
है; मो परमार्थरूप है. जो ऑकारका प्रयार्थहूप है. ताको श्रुति 
विंपे अमात्रशब्दकरिके कहा है काहेंते ता परमाथस्वरूप विषे मात्रा. 
विज्ञाग है नहीं, यांते अमात्र कहिये है. इसरीतिसे दो रवरूपवाला ' 
. जो ओंकार है, ताका दो स्वरूपवाले आतमासे अमेद जाने. 


व्यूट्ि और समश्टि जो स्थूलप्रपंच ताम्नहित विश्व और विराट 
' का अकारसे अभेद जाने, आत्माके जो पाद हैं तिनविषे विश्व. 
आदि है, और ओंकारकी मात्रा विषे अकार आदि है, यते - 
दोनों एक जाने. सूक्ष्म्रपंचसहित जे हिसण्यगौहुप तेजस 


(५२५२ ) विचारसागर।.. 7. | पश्चम- 


है ताकूं उकार रुप जानै तैजस भी दूसरा है, और उकार भी 
दूसरा है याते दोनों एक जाने. कारण उपाधिसहित जो इशवररूप 
प्राज् है, ताकं मकाररुप जाने जैसे इेश्वरूप भाज्ञ तीसरा है, तेसे 
मकारती तीसरा है, ओर उकार ईश्वरूप प्राज्ञ और मकारकूं एक 
जाने दीनों विषे अनुगत जो परमार्थरूप तुरीय है; ताकूं ओंकार 
वर्णकी तीनि मात्राविषे अनुगत जो ओंकारका परमार्थरूप अमात्र 
है, तासे अभिन्न जाने जैसे विश्वादिक विंषें तुरीय अनुगत है, 
तैसे अकारादिक तीनि मात्राविषे अमात्र अनुगत है. याते ओकारके 
अमात्ररूपकूं और तुरीयकूं एक जाने, इसरीतिसि आत्मके पाद 
और आऑारकी जो मात्रा है, तिनकी एकता जानिके लय॒चिंतन करे 
सो रुयचिंतन कहिये है-विश्वरूप जो जो अकार है; से तेज- 
सरूप उकारसे न्यारा नहीं; किंतु उकाररूप है, ऐसा जो चिंतन 
करना, सो या स्थानमें छय कहिये है ऐसाही ओर मात्राविषे भी 
जानि ढेना. और जा उकारविंषे अकारका लय किया है, ता 
तैजप्स्वहूप उकारका प्राज़्रुप जो मकार है ताकेव्षि छुय करे. . 
ओर भान्रुप जो मकार है ताकूं तुरीयहूप जो ओंकारका परमार्थ- 
रूप अमात्र है, ताकेविषे छीन करे काहेंते, स्थूठकी उसतत्ति और 
- लय सूक्ष्मविषे होगे है. याते विश्वकप जो अकार है, ताका पैजस- 
स्वरूप उकारसे लय बने है. और सूक्षषकी उसत्ति और लय सूक्ष्म 
विषे होवे है. याते विश्वकप जो अकार है, ताका तैजसरूप उकारमें 
: हुय बने है. ओर सूक्षकी उत्तत्ति और ढुय कारणमें होने है. याते 
तजसस्वरूप जो उकार है. ताका कारण प्राज्षरुप जो मकार है; 


... स्तरंगः ५, ] मध्यमाधिकारी साथन निहपण। (२१३ ).. 


: ताकेविपे लय बने है. या स्ंथानविषे विश्वभआदिकनके ग्रहणंते - 
. समष्टि जो विरादआदिक हैं, तिनका।और अपनी अपनी जो ज्रिपृटी . 
हैं, तिन सर्वका यहण जानना. जा भ्राज्रुप मकार विषे उकार लय _ 
किया है ता मकारको तुरीयरूप जो ओंकारका: परमाथरुप अमात्र 

है ताकेविषे छीन करे. काहेते, ओंकारके परमार्थरूपका तुरीयसे 
अभेद है. सो तुरीव बह्लरूप है. ओर शुद्धविषे ईश्वर प्राज्ञ दोनों - 


कक | है 


कल्पित हैं. जो जाके विंपे कल्पित होते है; सो ताका स्वरुप होंवेहे 
याते इश्वरसहित प्राज्ररूप मकारका लय बने है. इसरीतिसे जो 
ओंकारके परमार्थस्वरुप अमाजविपें सवेका छय किया है; “ तो. 
में हूं” ऐसा एकाग्नचित्त होयके चिंतन करे. स्थावर जंगमरूप; 
और असंग, अद्दय, असंसारी, नित्यपुक्त, निर्भभ, बह्नरुप जो. 
_ओंकारका परमार्थस्वरूप," सो में हूं” ऐसा चिंतन करनेसे ज्ञान 
उंदय होंगे है. याते ज्ञानद्वारा मुक्तिरप फलका देनेवाढा यह ओंका- 
रका निगुंणउपासन है. सो सर्वसे उत्तम है. 

: जो प्वेरीतिसे ओंकारके स्वरुपकूं जाने है, सो मुनि है. जो 
नहीं जाने है, सो मुनि नहीं. काहेते मुनि नाम मनन करनेवालेका 
है. यह ओंकारका चिंतन मननरूप है. जाके ओंकारका चिंतन- 
रूप मनन नहीं, सो मुनि नहीं यह मांडूक्यउपनिषदकी रीतिसे .. 
संत्षेपते ओंकारका चिंतन कह्या है. और भी नृसिंहतापिनी आदिक 
उपनिषदनमें याक्रा प्रकार है. यह ओंकारका चिंतन प्रमहंसोंका ड 
गोप्यधन है; बहिसुख पुरुषका याविषे अधिकार नहीं). अलंतः 


२२७ ) विचारसागर | [ पश्चम- 


अंत्युख॒का अधिकार है-महस्थका यामें अधिकार नहीं. धन, 
सीसंगादिक रहित परमहंसका अधिकार है 

पर्वमकारते ओंकारका बह्मरुपते ध्यान कियेते ज्ञानद्वारा मोक्ष 
होगे है. परंतु जा प्रुषकी इसलछोकके भोगनमें अथवा मह्न- 
छोकके भोगनमं कामना होंगे तीव वेराग्य नहीं होने, और 
हठसे कामताको रोकिके, धन पुश्नादिकनकूं त्यागिके, पर- 
महंसगुरुके उपदेशते ओंकारूप बह्का ध्यान करें; ताकूं 
शोगक़ी कामन। ज्ञानमें पतिबंध है, याते ज्ञान नहीं होंवे है, किंतु 
ध्यान करतेही शरीरत्यागते अनंतर अन्यशरीरकी प्राति होवे, 
जो इसलोकके भोगनकी कामना रोकके ध्यानमें गा होंवे, तो 
इसलोकमें अत्यंतविभूतिवाले पविज्नस॒त्संगीकुलमें जन्म होंवे है 
तहां पृर्वकामनाकेविषे सारे भोग भाषप्त होगें हैं. और पूर्व जन्मके 
ध्यानके संस्कारनते फेरि विचार अथवा ध्यानमें प्रवृत्ति होवे हे 
तातैं ज्ञान होयके मोश्ष होवे है 

और बल्नछोकके भोगनकी कामना रोकिके ऑकारहप 
बल्मक ध्यानर्म छगा होवे, तो शरीर त्यागिके बहालोकर्क जावे 
_तहाँ मनुष्यक प्ितिरवकूं; देवनकूं, दुलेभ जो स्वतंत्रता है, 
ताके आनंदको भोगे है. जितवी हिरण्यगर्भकी विभूति है, शो 
सारी सत्यसंकल्पादिक विभृति इसको प्राप्त हेवे है 

जा मागेते बह्छोककूं जावे है, सो मार्गका कम यह हैः-जो 
पुरुष बह्नकी उप!|सनामें तत्पर है, ताके मरणसमय इंद्विय अंतःक्रण 


. या सारे मूछेत हैं, कहीं जानेमें समर्थ नहीं, ओर यमके दृत 
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' ताके समीप आधे नहीं, जो ताके ढिंगशंरीरकू ले जायें. परत 

अभिका अभिमानी देवता ताक मरणसमय शरीरसे निकासिके 
अपने छोकको ले जावे है. ता अभिलोकते दिनका अभिमानी 

देवता ले जावे है. तिसते शुह्ृपक्षका अभिमानी देवता अपनेले- 
कक ले जावे है. तिसते आगे उत्तरायण जो पट्मास हैं, तिनका 
अभिमानी देवता लेजाव है. तिसते. आगे संवत्सरका अभिमानी 
देवता ले जावे है. तिमतते आगे देवकोकका अभिमानी देवता छे 
जावे हं. तिमते आगे वायुक्ला अभिमानी देवता ले जावे है. तिसते 

. आगे यूर्यदेवता ले जावे है. तिसते आगे चंद देवता छे जावे है. 

! तिसतें आगे विजलीका अभिमानी देवता अपने छोकमें छे जावेंहे. 
तहाँ विजलीके छोकमें तिस उपासकके सामने हिरण्यगर्भकी आज्ञाते 
िव्यपुरुष हिरण्यगर्भछोकवासी हिरण्यगर्भेसमानहूप ताके ठेनेकू 
आंव हैं; सो पुरुष विजलीके छोकते परुणलोककोी छे जावे है. 
विजलीका अभिमानी देवता साथि आये है.- वरुणछोकते इंडछो 
कक ले जावे है. और वरुणदवताभी ईंदलोकतक हिरण्यगर्भलो 
_कवासीपुरुप ओर उपासकके साथि रहे है, विसतें आंगे इंबरंदेबता 
प्रजापतिके छोकतक दोनोंके साथि रहे है. तिसते आगे भजापति. 
तिन दोनेंके साथ बलह्लठोक ढेजानिविषे समय नहीं याते बह्ढोकमें 
ता दिव्यपुरुषकें साथि सो उपासक भाप्त होगे है. मह्लछोकका 

. अभिषति हिसायगर्भ है. सृक्ष्मसमट्टिका अभिमानी चेतन, हिरण्य- 

श्५्‌ * व 


हु 
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गर्भ कहिये है; ताहीकू कायेब्न कहें हैं, का्येब्के निवासस्थानकू 
बह्लेक करें हैं 
यर्बपि पर्वरीतिंस ओकारकी उपासना शुद्धतह्लरूपकरिके कहीं 
है, शुद्धबह्के उपासकर्क शुद्बल्की प्राप्ति चाहिये तथापि 
शुद्न्नके प्राप्ति ज्ञानतेही होंगे है. और कामनारूप भातेवंधते 
जाऊूँ ज्ञान हुवा नहीं; वाकूं का्येब्लकी सायुज्यरूप मोक्ष होगे है, 
ब्रह्मोकम प्राप्त जो उपासकहै,ताकू हिरण्यगर्भके समान विमूतिप्राप् 
होवे है, सत्यसंकल्प होंगे है. जेंसे शरीरकी इच्छा करे तेसाही उस 
का शरीर होंवे है. जिन मोगनकी वांछाकरे, सो सारेभोग संकल्पते 
ही भाप्त होयें हैं. जो एकसमय हजारशरीरनसे जुदे जुदें भोगनकी 
इच्छाकरे, तो ताहीसमय हजार शरीर ओर उनसे मोगनकी ज़॒दी 
जुदी सामग्री उपजे है. और बहुत क्या कहें; जो कछु संकल्प करें, 
सोई सिद्ध होवे है. परंतु जगवकी उतत्ति पालन संहार छोड़िके 
ओर सारी विभूति इईश्वरके समान होंवे है. याहीकू सायुज्यमोश्ष 
कहें हैं. ऐसे हिरण्यगर्मके समान हुवा बहुतकाल संकल्पत्िद् 
' दिव्यपदाथनको भोगिके प्रढयकालमें जब हिरण्यगर्भके छोकका 
नाश होवे तब ज्ञान होयके उपासक क॑ विदेहमोक्षकी प्राप्ति होंगे है 
जैसे ओकारूप बह्लकी उपासना करनेवाला बल्लढेककी 
भातिद्वारा मोक्षको प्राप्त होवे है, तेसे ओर भी उपनिषद्नमें बह्चकी 
उपासना कही है, तिनते यही फल होवे है. परंतु अहेभ्रह उपासना 
बिना और उपाप्नाते बल्लोककी प्राप्ति होंगे नहीं यह. वात्तों 
पलकारने और भाग्यकारने चतुर्थ अध्यायमें प्रतिपादन करी हे 


स्तरंगः ५. ] मध्यमाधिकारी साधन निरपण। (२२७ ) 


जैसे नर्मदेशवरका शिवरूपते ओर शाल्मामका विष्णुरूपते ध्यान- 
कृह्ा है, सो प्रतीकध्यान है, अहंग्रह नहीं, और मनका बहरुपते 
आदित्यका ऋहरुपते ध्यान कहा है, सो भी प्रतीकष्यान 
है, अहंगह नहीं, तिनते बल्लकोककी प्रात्ति होगे नहीं. संगुण 
अथवा नि्गुगनल्लक अपनेते अग्रेदकरिके चिंतन करे; ताकूँ 
अहृध्यान कहे हैं. ताहीते तन्नलोककी भात्ति होंवे है. 

परवेकद्या जो मांगे है ताक उत्तरायणमार्ग, कहें हैं; और देव- 
मार्ग भी कहें हैं, वा देवभार्गते तह्नकोककूं जो उपासक जवें हैं, 
तिनकू फेरे संसार नहीं होता, किंतु ज्ञान होयके विदेहमुक्तिकूं प्राप्त 
हों हैं. तहां ज्ञाके साथन जो गुरुउपरेशादिक हैं, तिनकी 
भी अपेक्षा नहीं किंतु अह्मठोकम गुरुउपदेशादिक साधन विनाही 
ज्ञान होगे है. काहेते बह्म छोकमें तमोगुण रजोगुणका तो लेशभी 
नहीं केवठ सत्गुणप्रधाव वह छोक है. तमोगुण नहीं; यति 
जडता आहस्पादिक नहीं. रजोगुण नहीं, यातें कामक्रोधादिरुप 
रजोगुणका कार्य विश्षेप नहीं. केंबठ सत्तगुण है, याति सत्तगुणका 
काये ज्ञानहुप प्रकाश ता लोकमें प्रधान है, 

ऑकारकी बहरुपते जो पूर्व उपासना करी है; तब ओंका- 
रकी मात्राका अप इसरीपिसि चिंतन किया हैः-स्शूछउपाविप्तहित्‌ 
विराटविखचेतत आकारका वाच्यहै. सूक्ष्म उपाधिसहित चेतन 
हिरण्यगर्भतेजप्त उकारका वाच्य कारण उपाधिप्तहित चेतत इख- 
सात मकारका वाच्य है. ऐसा अर्थ जो पूरी चिंतन किया है) 


है 
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ताकी ब्नेछोकर्मे स्मृति होंगे है. और सखगुणप्ावते ऐसा विद 
चन होंवे हैः-रथूछउपाधिकरिके चेतनमें विराटपना और विश्वपना 
प्रतीत होगे है. स्थृलसमध्िकी इृष्टिते विराटपता और स्थूलच्यप्टिकी 
दृश्तिविश्पना. है. ओर समश्व्य्टिस्थूलकी दृष्टिविनाविराटभाव 
और विशभाव प्रतीत होगे नहीं, किंतु चेतनमात्रही प्रतीत होवेहे. 
तैसे सूक्ष्मपपावि सहित हिरण्यगर्भ तेजसचेतन उकारका वाच्यहै.तहां 
समशिसूक्ष्म उपाधिकी इहिंते चेतनमें हिरण्यगर्भता, और उ्यध्स्क्षम 
उपाधिकी इश्ति तैजसता प्रतीत होंवे है, सृक्ष्मअपात्रिकी 
इृश्विना हिरण्यगर्भता ओर तेजसता प्रतीत होंवे नहीं वैसे मकारका 
वाच्य ईश्वरमाज्ञ है, तहां सम्ि अज्ञान उपाधिकी दृश्ति चेतनमें 
ईश्वरता, और व्यश्िज्ञान उपाधिकी दृष्टि चेतनमें प्राज्ञवाप्रतीत हो 
बे है अज्ञानउपाधिकी दृष्टिवेना ईशवरता और प्राज्ञता प्रतीत होवे नहीं 
जो वस्तु ज़ाकेविषे अन्यकी रृशिति प्रतीत होवे,सनो ताके विपे परमार्थ्से 
होवे नहीं. जो जाका रूप अन्यकी दृश्टिविना अतीत होवे शो ताका 
परमार्थरुप होते हे. जैसे एक पुरुषमें परिताकी दृष्टिते पत्रता, और 
दादाकीदहिते पोत्रतादिकरुपभान होंगे है, शो परमार्थेसे नहीं 
परुषका पिडही परमार्थ है. तेसे स्थृछसूक्ष्मकारणउ्पाधिको इशिति 
जो विराट्विश्वादिकरुप भान होगे है सो मिथ्याहै; चेतनमात्रही 
सत्य है. सो चेतन संकीदरहित है. काहेते, विराद ओर विशका 
जो भेद है, सो उपाधि तो दोनोंकी यथ्पि स्थछ है, तथापि समृष्ि- 


छ 


उपाधि विरादूकी और व्यश्विपाधि विशकी सो समश्व्यष्टिपाधिते 


स्तरंगः ५, ) मध्यमाधिकारी साधन निरूपण |, (२२९ ) 


तिनका गेद है; यति स्वरुपते भेद नहीं. ऐेंसे तेजतका हिरण्यगर्तति 
भेद भी समश्व्यिष्टि उपाधितें है; स्वरूपते नहीं. तेंसे ईश्वरते . 
प्राज्ञका भेद भी समश्व्य्टिपाधिके शेदते है; स्वरुपते नहीं.. 
ऐसे प्राज्का इस अभेद, ओर तेजसका हिसण्यगर्भते. अग्नेद 
तथा विश्वका विराटते अभेद है या प्रकारते स्थूलउपाधिवालेका 
सूक्ष्मयपाधिवालेते, वा कारणउपाधिवालेते भेद नहीं. काहेते स्थूल- 
सूक्ष्मारणउपाधिकी दि त्यांगे ते चैतन्यरवरूपमें किसी प्रकारका 
ज्लेद प्रतीत होने नहीं. और अनात्मसे भरी चेतनका भेद नहीं. 
काहेते अनात्मदेहादिक अवियाकाढमें प्रतीत होतें हैं. परमार्थते 
नहीं. तिनका शी चेतनसे भेद बने नहीं. ऐसे सर्वभेद्राहित. अत्तैग 
निर्विकार, तित्यमुक्त, वल्लरूप आत्मा ओॉकारको लक्ष्य स्वयं- 
प्रकाशरूप तित्र उपासक्क भान होंवे है. ताते हिरण्यगर्शलोकवा- 
'भीऊं संसार होवे नहीं 

यर्भपि महावाक्यके विवेक विना ज्ञान होते नहीं; तथापि ओका- 
रका विवेकही महावाक्यका विवेक है. स्थूलउपाधिसहित चेतन 
अकारका वाच्य, स्थूलउपाधिको त्यागिके चेतनमात्र अकारका 
लक्ष्य, तेसे सूक्ष्मपपाधित्तहित चेतत उकारका वाच्य; सूक्ष्मउपा- 
विकों त्यागक चेतनमात्र लक्ष्य कारणउपाधिसहित चेतन मकारका _ 
वाच्य, कारण उपाधिक त्यागिके चेतनमात्र रक्ष्य. इसरीतिसे 
उपाविसहित विशवादिक अकारादिमात्राके वाच्य, और उपाधि- 
रहित चेतन सर्वमात्राके लक्ष्य हैं. तेसे नामरूप सकलउपाधिसहित _ 


(२१३०) ५. विचारसागर | ..[ पश्चम- 


चेतन ओंकारवर्णका वाच्य है. ओर नामहप सकठ3पावि संहित 
चेतन ओंकार वर्णका रुक्ष्य है. ऐसे ओकारका ओर महावाक्यका 
अर्थ एंकही है. याते ओंकारके विषकेते अद्वेतज्ञान होगे है. ऐसे 
आचायैके मुखंते भवणकरिके अहृह नाम जो मध्यमशिष्य, सो 
उपासनाम प्रवृत्त होयके ज्ञानद्वारा परमपुरुषार्थ मोक्षक प्राप्त 
हुवा ॥ १६८ ॥ 


९ 


, निंगुणउपासनामें जाका अधिकार नहीं, ताको कर्तव्यकरें हैं। 
स्वेया-छेंद । 
जो यह निरुणध्यान न है तो, सगुणईश करिमनको धाम । 
-सुगणउपासन हू नहं है तो, करे निष्कामकर्म भूजि राम ॥ 
जो निष्कामकर्म हू नहि है तो करिये शुभकर्म सकाम । 
जो सकामकमेहू न होवे,तो शठ वारबार मारे जाम ॥१६९॥ 
दोहि। 
आकारको अर्थ लखि, भयो कृतार्थ अहयशि ॥ 
पढे जु याहि तरंग तिहिं, दाहू करहु सुदृधि ॥ १७० ॥ 


श्ति शगुर्वेदादिष्यावहारिकप्तिपादनमध्यमा पका रीसाध नव ने 
नाम पंचमस्तरंगः समाप्तः ॥ ५॥ 


2-5: : 205:::॥ 





स्तरेग: ६. ] कनिष्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार ! (२३१ ) 


पष्ठस्तरंग:ः ६. 
*+>+०0>--€-2->-- 0-4. 
थ्‌ ॥० पी ३ (८ 
अथ परुवदादिसाधनांमथ्यावणनस । 
दोहा। 
चेतन भिन्न अनात्म सब, मिथ्या स्वप्रसमान ॥ 
यों सुनि वोल्यो तीसरो, तकेहाशि मतिमान ॥ १॥ 
टीका-चतुर्थतरंग में उत्तम अधिकारीकूं उपदेशका प्रकार 
' कह्या, पंचमतरंगमे मध्यमर्क क्या. या तरंगमें कनिष्ठ अधिका- 
रोक उपदेशका प्रकार कहें हैं;-जाकूं शंका बहुत उपज, ताकी. 
य्पि बुद्धि तीव्र होने है, तथापि वह कनिष्ठ अधिकारी है. यह 
तरंग युक्तिपवान है; याते सुने अर्थमें जाकू कुतर्क उपजे, ताक 
इस तरंगका उपयोग हे. कुतर्क दृपितवुद्धि कनिष्ठ अधिकारी होंवे 
है. ताकूं उपदेशका प्रकार या तरंगमें है. पहलेतरंगमें प्रणव उपा- 
सना ओर जगतकी उत्पत्तिनिरुपणसे पूर्व यह कह्माः-जों चेतनसे 
मिन्न अज्ञान और ताका कार्य अनात्म कहिये है. सो अनात्मपदार्थ 
स॒रे स्वमकी न्‍्याईं मिथ्या हैं. इस बातकू छुनिक्के दोनों भाइयोंकू . 
प्रश्नते उपराम देखिके तकेद्ृष्टि प्रश्न करे है।-- 


द्हि। 
. पहिली जाने वस्तुकी, स्वृती स्पप्ममेँ होय ॥ 
जाम्मतमं अज्ञात अति, ताहि छखे नहिं कोय ॥ २॥ 


(२१३२) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


है भ्ज्ै 


ठीका-पूर्व जो अत्यंतअज्ञातपदार्थ है, ताका स्वममें ज्ञान होवे 
नहीं. किंतु जामतमं जाका अंनुभवज्ञान होवे ताकी स्वर्मम स्मृति 
होगे है याते स्मृति ज्ञानके विषय जागतके पदार्थ सत्य होनेते विनका 
स्वृभम स्थृतिरुप ज्ञान भी सत्य है; याति स्वके दृ्शातंसे जागतके 
पदाथनेकूं मिथ्यों कहना संगवे नहीं. 
अन्यप्रकारते स्वमज्ञानके विषय पदार्थनकूं सत्यता प्रतिपादन करे है; 

दोहा । 

अथवा स्थूलाहि लिंग तजि, वाहरिदेखत जाय ॥ 

गिरि समुद्ब्ननवाजिगज, सो मिथ्या किंहिं भाय ॥ $ ॥ 

टीक[-अथवा कहिये और प्रकारते स्वपका ज्ञान ओर ताके 
विषय पदार्थ सत्य हैं; मिथ्या नहीं. काहेंते, स्वम्त अवस्थामें स्थूल- 
श्रीरकूं त्यागिके ढिंगशरीर बाहरि निकसिके साचे मिरिसिमुद्रादि- 
कनकूं देखे है; याते स्वम मिथ्या नहीं. उत्तर- 


दोहा । 

यह हस्ती आगे खरो, ऐसो होंवे ज्ञान॥ 
स्वप्रमाहि स्वृतिहुप सो, कैसे होय सुजान-॥ ४ ॥ 
टीका-पूर्वकालसंबंधीपदार्थका ज्ञान स्मृति होंवे है जैसे पूर्द 
देखे हस्तीकी / सो हस्ती ” ऐसी स्मृति होवे है ” यह हस्ती 
सन्मुख स्थित है ” ऐसा ज्ञान स्मृति नहीं किंतु प्रत्यक्ष कहिये 
है. ओर खममें “ तो यह हस्ती आगे स्थित है, यह परत 
है, यह नदी है, “ऐसा ज्ञान होंवे है, यातरे जाग देखे पदार्थनकी 
स्वर्भ स्पृति नहीं; किंतु हस्तीआदिकनका प्रत्यक्षज्ञान होते हे. 


स्तरगः ६. ] कनिष्ठअधिकारीको उपंदेशका भकार। (२३३ ) 


और जो ऐसे कहें:-/जायतमें जाने पदार्थनकाही स्वपमें ज्ञान 
होे है।अन्नातपदार्थका ज्ञान नहीं होवे,याते जाअत्‌ पदार्थनके ज्ञानके . 
संस्कारनते स्वृाके ज्ञानकी उत्पत्ति होंगे है सैस्कारजन्य ज्ञान. 
स्मृति कहिये है. याते स्वप्नका ज्ञान स्मृतिरुप है. सो 
शंका बने नहीं. काहेते, पत्यक्षज्ञान दोपकारका होगे है. एक 
अभिन्ञारुप प्रत्यक्ष होंगे है. इंसरा अत्यमिज्ञारुप लयक्ष होंगे 
है. केवक इंडियसंबंधते जो ज्ञान: होंगे, सो अभिज्ञापत्यक्ष कहिये 
है. जैसे नेतके संबंधते हस्तीका “ यह हस्ती है ” ऐसा ज्ञान अभि 
ज्ाप्रत्यक्ष है. ओर पूर्वज्ञानके सेस्कारनते और ईंह्रियसंबंधते जो 
ज्ञान होगे सो प्रत्यमिज्ञाप्रत्यक्ष कहिये है. जेसे पूवदेखे हस्तीका - 
८ शो हस्‍्ती यह है ? ऐसा ज्ञान होवे,मो प्रत्यभिज्ञामत्यक्ष कहिये है, | 
तहां पूर्व ह्स्तकि ज्ञानके सेस्कार ओर हस्तीसे नेत्रका संबंध, 
'अत्यमिन्नापत्यक्ष का हेतु है. याति “ संस्कारजन्य ज्ञान स्पृतिरूपही 
होगे है, ” यह नियम नहीं. किंतु मत्यभिन्नापत्यक्ष भी सेस्कार- 
जन्य होवे है. परंतु इंद्ियसंबंध बिना केवलसंस्कारजन्य ज्ञान होवे, 
सो स्मृतिन्नान कहिये है. स्वममें हर्ती आदिकनका ज्ञान केवलर्स- 
स्कारजन्य नहीं, किंतु निशारूप दोषजस्य हे. और हस्तीआदिक- 
नकी स्याई स्व॒मगें कल्पितईहिय भी हैं. याते इंड्रिय जन्य हैं य्थपि 
स्वशके पदार्थ साक्षीभास्य हैं, इंद्रियजन्य ज्ञानंके विषय नहीं; 
तथापि अविवेकीकी दृश्िति स्वमका ज्ञान इंडियजन्य कहिये है. 
इस्रीतिसि स्वपका ज्ञान जाग्तके पदार्थनकी स्थृति , नहीं. और 

है क्‍ | 


(२३४ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


निद्रासे जागिके पुरुष ऐसे कहेः- “ में स्वमर्मे हस्तिआदिकनक 
देखता भया ” जो हस्ति आदिकनकी स्व्म स्मृति होते, तो 
जागिके ऐसा कह्या चाहिये में स्वममें हस्तीआदिकनऊ स्मरण 
करता भया “ ऐसे कोई नहीं. कहता, यांते जागतके पदार्थनकी 
स्वममे स्मृति नहीं, ओर “ जाग्रतमें जो देखे सुने पदार्थ हैं, 
तिनकाही स्वमर्मे ज्ञान होगे ” यह नियम नहीं. किंतु जागवमे 
अज्ञातपदाथनका भी स्वममे ज्ञान होने है, कदाचित स्वभमें ऐसे 
विलक्षण पदार्थ प्रतीत होवें हैं, जो सारे जन्मविंपे कभी देखे सुने 
होगें नहीं, याते तिनका ज्ञान स्मृति नहीं 

यथपि “ इस जन्मके पदार्थनके ज्ञानके संस्कारही स्मृति 
हेतु हैं; यह नियम नहीं, किंतु अन्यजन्मके ज्ञानकें संस्कारनते 
भी स्मृति होंवे. काहेते, अनुकूलज्ञानते प्रवृत्ति होगे है, अनकुछ 
ज्ञानबिना भवृत्ति होंवे नहीं.याते वालककी स्तनपानमें जो प्रथमप्रवृत्ति 
होे है,” ताका हेतु बालकक भी “रतनपान मेरे अन॒कल है ऐसा 
ज्ञान होवे है.तहां अन्यजन्मविपे स्तनपानमें जो अनकछता अनभव्‌ 
करी है, ताके संस्कारनते बालककूं अनुकुछताकी स्मृति होंवे है 
याते जन्मांतरके ज्ञान संस्कारनते भी स्मृति होे, है. तेंसे इस जन्म्‌ 
विषे अज्ञातपदार्थनकी भी अन्य जन्मके ज्ञानके संस्कारनतें स्वम्त- 
विष स्मृति संभव है. तथापि कोई पदार्थ स्वममें ऐसे प्रतीत होंवें हैँ, 
जिनका जाग्रतम किसी जन्मविषे ज्ञानसंभवे नहीं जैसे अपने मस्तक 
छेदनकूं आप नेत्रनसे स्वपमें देखें है, तहां अपना मस्तकछेदन 
नेतननसे जागद्मं देखे नहीं. याते ज्ञानके जागरतपदार्थनके 


स्तरंगः ६. | कनिष्ठअधिकारीको उपकेशका प्रकार । (५३७५ ) 


"संस्कारंनते स्वभमें स्मृति नहीं. ऐसे स्वमर्क स्मृतिरुपखंडनमें 
अनेकयुक्ति ग्रंथकारोंने कही हैं. परंतु स्वमक स्मृति माननेमें 
पृ्वोक्त दूषण अतिप्रबल है. जो स्मृति ज्ञानका विषय सम्मख . 
प्रतीत होने नहीं; ओर स्वमके हस्ती आदिक सम्मंख प्रतीत सवृप--. 
कालमें होवें हैं; यातें हस्ती आादिकनकी स्वर स्मृति नहीं 

४ लिंगशरीर॒बाहरि निकस्तिके साचे गिरिसमुद्रादिकन्क 
देखे है.” याका उत्तर- 

दोहा । 
बाहरि लिंग जु नीकसे, देह अमंगल होय ॥ 
प्राणसहित सुंदरलसे, याते लिंगहि जोय॥ 


टीका-जो स्थूलशरीरते निकप्तिके छिंगशरीर बाहरि साचे: 
गिरिसम॒द्रादिकनकों देखे; तो लिंगशरीरके निकसनेत जेंसे मरण 
अव्स्थामें शरीर भयंकररूप प्रतीत होंगे है, तेसे, स्वशअवस्थाविषे 
भी ढिंगके अभावते स्थूछश्रीर अमंगछ कहिये भयंकर हुवा 
चाहिये; तेसे प्रागरहित मृतकसमान हुआ चाहिये और स्व्अ-- 
वस्थामें ऐसा होते नहीं; किंतु स्वमअवस्थार्म स्थूछशरीर प्राण-- 
सहित होवे है. और जाग्रतकी न्‍्याई सुंदर कहिये मेगलरूप- होंगे 
है. यांते स्थूलशरीरके बाहर ढिंगशरीर स्वभावस्थामें निकसे नहीं 
और जो ऐसे कहैं-स्वभअवस्थायें प्राण वो जावें नहीं, किंतु अंतः-- 
करण और इंहिय बाहरि परवेतादिकनमें जायके तिनकूं देखें ह.. 
बाहरि नहीं जावे, यातें स्थूछशरीर मरणअवस्थाके समान भयंकर 


(२१६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


होगे नहीं: और प्राणका बाहरिः जानेका कछु प्रयोजन भी नहीं 
कहेंगे, प्राणमें ज्ञानशक्ति नहीं; किंतु कियाशक्ति है; यातें बाहरिके 
पदार्थनके ज्ञानकी जिनमें सामर्थ्य है, सोई जावे है ज्ञानशक्ति 
अंतःकरण ओर ज्ञानइंड्यनमें है. प्राणकी न्‍्यांई कर्मईद्वियनमें भी 
ज्ञानशक्ति नहीं. क्रियाशक्ति है. यातें प्राण ओर कमइत्रिय शरी- 
में रहें हैं. यातें मरणनिमित्तते दाह्मदिकनकी रक्षा होंवे है. और 
'बाहरि अंतःकरण ज्ञानईद्रिय जावे है. साँचे पवेतादिकनकू देखिके 
प्राण और कमईद्रियनके समीप आवे है; सो भी बने नहीं कहेतें 
स्थूलसूक्ष्मममाजमें सर्वका स्वामी प्राण है. श्राणविना शररीरकूं 
देखिके क्षणमात्र भी रहने नहीं देंते. बाहारि लेजावें हैं, दाह करें हैं; 


ह करें हैं; 
स्पर्शते स्नान करें हैं. युति स्थूलशर्ररका सार प्राण है. तैसे 
सूक्ष्मशरीरमें भी प्रधान भाण हे. 

- भाणईंद्रियादिक परस्पर भ्रेठ्ठताविवाद करिके प्रजापतिके समीप 
'जायके कद्या; हे भगवन्‌! हमारेविषे कौन श्रेष्ठ हे ! तब प्रजापतिने 
'कह्या; तुम सारे स्थूल शरीरमें प्रवेश करिके एक एक. निकसते 
जावो, जिसके निकृसेते शरीर अमंगछरूप होइके गिरि पंडे सो 
सुम्हारेम भेष्ठ है, भजापतिके वचनतें नेत्रादिकईद्रियनत एकएकके 
अभ्ावत अंधादिरिप शरीरकी स्थिति देखी, और प्राणके निकस- 
नेका उद्योग करतेही शरीर गिरने छगा,तब सबने यह निश्चय 
किया, हमारा स्का स्वामी प्राण है. इस करणतैं जितने शरी- 
'रमें शरण रहे, उतने, हैं हैं शरीरतें प्राणफे निकसतेही सोरे 


स्तरंगः ६ ] कनिष्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । (२३७ ) ' 


निकस जावें हैं. यातें सृक्ष्समाजका राजाकी न्याईं प्राणही प्रधान 
है. ताके निकते विना अंतःकरण ज्ञानइंद्रिय कोई बाहारे निकसे 
नहीं. किंवा, 

अंतःकरण और ज्ञानइंद्िय भृतनके सत्तगुणनके कार हैं तिनमें 
ज्ञानशक्ति है क्ियाशक्ति नहीं, प्राणमें क्रियाशक्ति है. ताके बल्तैं 
मरणसमय लिंगशरीर इस स्थूलक त्यागिके छोकांतरकूं जावे है॥ 
और प्राणकेही बलतें इंह्रियद्वारा अंतःकरण की वृत्ति बाहारे पण 
दिकनके समीप जावे है. और प्राणके सहारे विना अंतःकरणादि- 
कनका बाहारे गमन संभव नहीं. इसी कारणतें योगशास्रमें कहा 
है।-“आण निरोधविना मनका निरोथ होंवे नहीं. श्णके संचारतें 
मनका संचार होंगे है. भाणनिरोधतें मनका निरोध होंगे है, “यातें 
मनका निरोथरूप जो राजयोग, ताकी जिश॒कूं इच्छा होगे सो 
प्राणनिरोधरूप हठयोगका अनुष्ठान करे; यातें मी आणके अधीन 
अंतःकरणका गमन है. ताके निकसे बिना अंत/करण क्षानईहिय 
बाहरि निकसे नहीं, और स्वमअवस्थामें स्थूलशरीर प्राणसमेत 
प्रतीत होंगे है. या्तें “बाहारे जायके साँचे पदार्थनकूं स्वम्में देखे 
है, यह संभवे नहीं किंवा- मे 

कोई पुरुष अपने संबंधीसे स्वृमें मिलिके जो व्यवहार करे, 
तौ जागिके वह संबंधी मिले, तब ऐसे नहीं कहता, कि राजिको 
हम मिलेथे, और अमुकव्यवहार कियाथा. ओर पूर्वपक्षकी रीतिसे 
तो बारे निकर्सिके ता संबंधीसे मिलिके व्यवहार साचा किया है. 


(१३८ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


तो मिलनेका और व्यवहारका ज्ञान संबंधीक चाहिये, और मिले 
जब संबंधीने कह्या चाहिये; और सिद्धांतमें तो संबंधी ओर ताका 
मिलाप सब अंतरही कल्पित है. किंवा, 
जो बाहरि जायके सॉचेपदार्थनक देखे, तो राजिमं सोया पुरुष 
हरिद्वारमें मध्याहके सूयेते तपेमहल गेगाते पूषे, ओर नीलपबेत 
गंगाते पृश्चिम देखे है. तहां रात्रिमं मध्याह्का सूर्य नहीं गेगाते 
पव॑दिशामें हरिद्वारपुरी नहीं; गंगाते पश्चिम नीलपवेत नहीं. याते भी 
सांचे पदार्थेनका देखना स्वममें असंभव है. ओर जाग्रतकी स्मृति 
अथवा ईश्वरकत परवेतादिकनका बाहरि निकर्सिके स्वमम ज्ञान होंवे 
है; इन दोनों पक्षनका निराकरण किया है. 
सिद्धंत-कह। 
दाह । 
यातें अंतर ऊपजे, त्रिपुदी सकल समाज ॥ 
वेद कहत या अथकूं, सब प्रमाण शिरताज॥ ६॥ 


(4 


टीका-जाग्रत॒के पदाथनको स्थृति, ओ बाहारे लछिगका निक्‌- 
, सना तो संभवे नहीं. तथापि जाग्रवकी न्याई ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय 
तिपुदी स्वृभमें प्रतीत होंगे है. याते कंठकी नाडीके अंतरही 
सब कुछ उतपन्न होगे है. सब प्रभाणका शिरताज कहिये प्रधान 
वेद है, ताने यह कहा हैः-उपनिषदू में यह प्रसंग:-/ जाग 
तके पदाथ स्वम्में नहीं प्रतीत होतें हैं; किंत रथ ओर घोड़े तथा 


मांगे, तेसें रथमें बेठनेवाले रवममें नवीन उतन्न होते हैं. यातें पर्वत 


रेंतरंग: ६] कनिष्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । (२३९ ) _ 


समुद्र नदी वन ग्राम पुरी सूप चंद्र जो कुछ स्मममें दीखे है, सो 
नवीन उपज है. जो स्पृ्ममें पर्ंतादिक नहीं होगे, तो तिनका 
प्रत्यक्षज्ञान स्वपम होगे है सो नहीं हुवा चाहिये. काहेते, विषयते 
इद्यका संबंध, वा अंतःकरणकी वृत्तिका संबंध, प्रयक्षज्ञानका 
हेतु है. यति पर्वतादिक विषय, और तिनके ज्ञानके साधन ईद्रिय 
तथाअभंतः करण सारे अंतर उतन्न होगें हैं. 


यद्यपि स्वमके पदार्थ शुक्तिरजतादिकिनकी न्याई साक्षी भास्य 
हैं अतःकरण इंद्रियनका स्वभके ज्ञानमें उपयोग नहीं याति ज्षेय 
जो पर्वतादिक हैं, तिनकीही उत्पत्ति स्वमें मानती योग्य है, 
ज्ञाता ज्ञान ओर इंद्रियनकी उत्पत्ति माननी योग्य नहीं, तथापि 
जैसे स्वपमें पर्ंतादिक प्रतीत होयें हैं तेसे इंद्रिय अंतःकरण प्राण- 
सहित स्थूछ शरीर भी स्वममें प्रतीत होने है; यति तिनकी भी 
उतत्ति मानी चाहिये. किंवा 


स्वमके पदार्थनविषे नेत्रादिकनकी विष॑येता भान होगे है. सो 
व्यावहारिक नेत्रादिकनकी विपयता तो स्वमके प्रातिमासिकपदार्थ- 
नविषे बने नहीं. काहेते, समसत्तावाढे पदार्थदी आपसमें साधक- 
बाधक होयें हैं. यह पंचमतरंग्म प्रतिपादन करी है. याते व्यावहा- 
रिकनेत्रादिक शरीर्में हैं भी; तिनमें स्वमके पदार्थथकी विषमसत्ता 
होनेंते तिनके ज्ञानकी विषयता स्वमके परवेतादिकनकूं बने नहीं 
किंवा व्यावहारिक जो इंद्विय हैं, सो अपने अपने गोलकोंक 
त्यागिके कार्य करनेमें समर्थ होवें नहीं. ओर स्वमअवस्थामें हस्त 


(२४० ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


पाद वाक्यके गोलक तो निश्वल दूसरेकूं दीखे हैं; और हस्तमें 
द्रव्य महणकरिके पुकारता घावन करे है. याते रवममें इंद्रियनकी 
उत्पाति अवश्य मानी चाहिये. तेसे सुखदुःख और तिनका ज्ञान, 
तथा सुसदुःज्ञानका आश्रय प्रमाता| स्वममें प्रतीत होते है. और 
बिनाहये पदार्थकी प्रतीति होवे नहीं, याते साराजिपुटीसमाज स्वमर्मे 
उसन्न होवे है 
- अनिर्वंचनीयस्यातिकी यह रीति हैः-जितने भ्रमज्ञान हें 
तिनके विषय सारे अनिरषेचनीय उसन्न होवें हैं. विषयबिना कोई 
ज्ञान होवे नहीं, यह सिद्धांत है. ओर शाखत्रनके मतमें तो अन्यप- 
दार्थका अन्यरूपते भान होवे, सो क्षम कहिये है. सिद्धांतमें 
तो जैसा पदार्थ होंगे तेसाही ज्ञान होगे है. याते भ्रमस्थरुमें 
भी विषयकी उत्पत्ति अवश्य होगे है. विषयबिना ज्ञान होवे 
नहीं. इसरीतिसे स्वममें त्रिपुटीकी प्रतीति होनेते सारा समाज 
उलल्न होवे है. ' 
याकेविषे ऐसी शंका होंवे हैः-स्वमके जो पदार्थ प्रतीत होंदें 
हैं, तिनकी उत्पोत्ति अंगीकार होवे, तो जैसे स्वमद्रशंतसे जायतके 
पदार्थ मिथ्या सिद्धांतनं कहे हैं, तेसे जाग्रतके पदार्थनकी न्‍्याई 
उत्पतिवाले होनेते स्वमके पदार्थही सत्य हुये चाहियें. और रवमके 
प्रति पदार्थनकी उत्पत्ति नहीं माने तब यह दोष नहीं. काहेंते, 
जागवके पदार्थ तो उतन्न हुये प्रतीत होगें हैं, और स्वममें पदार्थ 
बिनाहइये प्रतीत होवें हैं याते स्वममें बिना हुये पदार्थवका ज्ञान भम- 
रुप होवेंहै. तिनकी उत्तत्ति माननी योग्य नहीं; ताशकाकासमाधान- - 


कप ९ ब््‌ 
हि. 


तरंग: ६.] कनिप्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । (२४१ ) . 


दोहा। 

साधनसामग्री विना, उपजे झूठ सु होय ॥ 

पिन सामग्री ऊपजे, योंतिहिमिथ्याजोय॥ 

टीका-जिम्त वत्तुक़ी उत्तत्तिमं जितना देशकालादिसामग्री, 
साधन कहिये कारण है, उतनी सामग्रीबिना उपजे सो मिथ्या 
कहिये है. और स्वप्नके हस्ती आदिकनकी उत्पातके योग्य देश 
ः काल है नहीं. बहुत कालमें और बहुतेदेशमें उपजने योग्य हस्ती. 
- आदिक क्षणमात्रकालमें सूक्ष्मकेठदेशमे उपजें हैं; याते मिथ्याहैं. 
यदि स्वप्नअवस्थामें कालदेश भी अधिक प्रतीत होंवे है; तथापि 
: अन्यपदार्थनकी न्याईं स्वृप्नमें अधिककाल ओर अधिकदेश भी 
अनि्बंचनीय प्रातिमासिक उतन्न होंगे है. काहेंते, विषयविना 
प्त्यक्षज्ञान होने नहीं ओर स्वप्नमें अधिकदेशकाल का ज्ञान होगे 
है. ध्यावहारिकदेशकाल न्यून है, याते प्रातिभासिक उसन्न होवे है. 
परंतु स्वप्नअवस्थामें उपजे जो प्रातिभासिकदेशकाल, सो खेप्ज़ 
अवस्थाके हस्ती आदिकनके कारंण नहीं काहेतें, कारण होगे मो. 
पृहलली उपज है, और कार्य पाछे उपजे है, रवष्नके देशकाक और 
हस्ती आदिक एकही समयमें होवें हैं, याते तिनका कार्य कारण- 
' भाव बने नहीं. और व्यावहारिकदेशकाल न्‍्यून हैं, हस्ती आदि- . 
कूनके योग्य नहीं, याते देशकालरूप सामग्रीबिना उपंजें हैं. याते .. 
रवप्नके पदार्थ मिथ्या हैं. और भी मातासे आदिलेके हरती आदि: ० 

१६ हैः 


(२४६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


कनकी साथमी स्वप्नमें नहीं है. यथपि रवप्नमें प्राणी पदार्थनके 
माता पिता, भी प्रतीत होवें हैं, तथापि स्वृमके माता, पिता, 
पुत्रकी उसचिके कारण नहीं काहेते, माता पिता और 
पुत्र; एकक्षणमें साथ उपजें हैं, याते तिनका कार्यकारणभावे 
नहीं. जा विद्वामहित अवियासे सवप्नके पदार्थ, उप हैं, सोई 
अविया तिन पदार्थनविंषे मातापना पितापना और पुत्रपना उपजाब 
है. इसरीतिसे स्वृप्नके पदा्थनकी उत्तत्तिमं और कोई सामग्री नहीं 
किंतुं अविद्याही निद्भारुप दोषसहित कारण है जो दोषसहित अवि- 
यासे जन्य होंगे, स्रो शुक्तिरजतकी नयाई भिथ्या होगे है. याते 
स्वपके पदार्थ सत्य नहीं; मिथ्या हैं तिनका उपादानकारण अंतः- 
करण है; अथवा शाक्षात्‌ अवियाही तिनका उपादानकारण है. पहले 
पक्षमं साक्षीचेतन स्वृप्वका अधिष्ठान है, और दूसरे पश्षमें बल्नचे- 
तन स्वप्नका अधिष्ठान है. इसरीतिसे अंतःकरणका अथवों अबि- 
याका परिणाम, और चेतनका विवत स्वप्न है. 

_यके वि ऐसी शंका होवे हेः-इूसरे पक्षमें बन्न चेतन खप्नका 
अधिष्ठान कह्मा, और अविया उपादान कारण कही. तहां अधि- 
छनज्ञानसे कल्पितकी निवृत्ति होगे है. और स्वप्नका अधितान बह 
है याते अह्नज्ञान बिना अज्ञानीकूँ जागरणमें स्वप्नकी निवृत्ति नहीं - 
हुई चाहिये. ह 

, अन्य शुंका-जैसे स्वृप्वका अविष्यन बल्न, और उपादान कारण 
पा म तेते वेदांतसिंद्यांतमें जागतके व्यावहारिकपदार्थनका 


रतरमः ६. ] कानिहअधिकारी को उपदेशका प्रकार (( २४ ३ ) 


भी अधिष्ठान तह्न है, ओ उपादानकारण अविशा है; याते जाग्- 
तके पदाथनकूं व्यावहारिक कहेँ हैं; और स्वमर्क प्रातिभास्िक 
कहे हैं, ऐमा भेद नहीं हवा चाहिये, काहेते, दोनोंका अधिष्ठन 
तह्न है; और उपादानकारण अविया है यांति जाग्रत स्वर दोनों 
- ध्यावहारिकत हुये चाहिये अथवा दोनूं प्रातिभातिक हुये चाहियें 


सो दोनों शेक्रा बने नहीं काहेतें, प्रथमशंकाका यह समाधान 
है-निंवातति दोपकारकी होवे है, यह पूर्व रुवाति निरूपणमें कही 
हैं, कारणसंहित काका विनाशरूप अत्यंत निवृात्ति तो स्वमकी 
जामतमे वल्ज्ञानविना बने नहीं, परंतु दंडके प्रहारते जैसे घटका 
मत्तिका में लय होते है; तेसे स्वमके हेतु जो निद्ादोष ताके नाशंते 
वा स्ववर्की विरोगी जामतकी उल्पातिते अवियामें लयरूप तिवृत्ति 
' सकी बल्नज्ञान बिना संभव है 
ओर जो शंका करी- जागत्‌ स्वम दोनों समान हुये चाहिये ' सो 
बने नहीं. काहेते, जाबतके देहादिक पदार्थकी उत्पत्तिमें तो अन्य-. 
दोपरंहित केवछ अनादि अविय्याही उपादानकारण है, और स्वपके 
दार्थनमें तो सादिनिद्वादाप भी अवियाका सहायक है. यांति 
अन्यदेप्रहित केवठ अवियाजन्य व्यावहारिक कहियें हैं. और 
सादिदोपसहित अवियाजन्य भ्रातिभ[सिक कृहियें हैं. स्वमके पदार्थ | 
: निद्गादोपसहित अवियाजन्य होनेते भआविभातिक हैं भर जाबतके : 
पदार्थ अन्यदोपररहित अवियाजन्य होनेते व्यावहारिक कहिये हैं. - 
इसरीविसे स्वमके पदा नम जाबतपदार्थनते विछक्षणतां है। परंतु 


(२४४ ) विचारसागर | [ पष्ठ- 


यह संपूर्ण तीनप्रकाकी सत्ता मानिके स्थूलदृष्टिस कही है विचार- 
इश्सि तो तीनिमकारकी सत्ता बने नहीं. और जाग्रत स्वप्नकी पर- 
स्पर विलक्षणता भी बने नहीं, 

यथपि वेदांतपरिभाषादिक ग्रंथनमें पूवे प्रकारते व्यावहारिक 
ओर प्रातिभासिकपदा्थनका भेद कह्मा है. याते तीनि सत्ता मानी 
हैं. तेसे वियारण्यस्वामीने भी तीनि सत्ता मानी हैं. काहेते, यह 
प्रसंग तिन्‍्होंने लिखा हे-दोपकारके देहांदिक पदार्थ हैं, एक तो 
इश्वररचित हैं, सो बाह्य हैं, और दूसरे जीवके संकल्परचित हैं, 
सो मनोमय कहियें हैं, ओर अंतर हैं, तिन दोनोंमें जीवसं- 
कल्पते राचित अंतर मनोमय साक्षीमास्प हैं. ओर ईश्वरराचित 
बाह्य हैं, सो प्रमाताभमाणके विषय हैं. और अंतर मनोगयदेहा- 
दिकही जीवकूं सुख दुःखके हेतु हैं; और बाह्य जो ईश्वररचित 
हैं, सो सुखद/खके हेतु नहीं; याते मनोमयपरदाथनकी निवृत्ति 
मुमुशुक अपेक्षित है और बाह्मपपंच सुखदुःखका हेतु 
नहीं; याते ताकी निवृत्ति अपेक्षित नहीं. जैसे दोपुरुषनके 
दोषुत्र विदेशमें गये होवें, तिनमें एकका पर मरिजावे, 
एकका जीवता होवे, सो जीवता पृत्र बढ़ी विभूतिक प्राप्त 
होयके किस्ीपुरुषद्वारा अपने पिताकूं अपनी विभूतिभाषिका, 
ओर द्वितीयके मरणका समाचार भेजे; तहां समाचार सुनावने- 
बाढा दुष्ट होवे, याते जीवतेपुत्रके -पताकूं कहे. तेरा पुत्र. 
मरेगया; ओर मरोपृत्रके पिताक कहे. तेरा पुत्र शर्सरते नीरोग. 


' स्तरंगः ६. ] कनिष्ठभविकारीको उपदेशका प्रकार । ( २४५ ) 


है; बड़ी विभूतिक प्राप्त हुवा है; थोडेकालमें हस्तिआरूढ बडे 
समाज ते आविगा, ता वंच्कवचनकूं सुरिके जीवते पृत्रका पिता 
रेंदे है. बढ़ेदु:खको अनुभव के है, और मेरेपुत्रका पिता बडेहपैक॑ 
प्राप्त होंवे है. इसरीविस देशांतरपिपे ईशररचितपुत्र जीवे है, तो भी 
मनेमयपुत्र मरिगया याते दुःखहोंवे है ईशवररचित जीवतेका सुख होंगे 
नहीं तेंसे दृसरेका इश्वरराचित पुत्र मरिगया है, ताका दुःख होवेनही 
मनोमय जीव है ताका सुस होते है, याते जीवस्ृश्ही सुंखदुःखकी 
हतु है $शरस॒श्टि सुखदुःखकी हेतु नहीं इसरीतिसे विधारण्यस्वामीने 
जीव सृ्ि दो प्रकारको कही है तहां जीवन आतिभासिकहै,और 
ईश्वरतशि व्यावहारिक है, ऐसे और ग्रंथकारों ने भी सत्ता तीनिपर- 
कारकी कही है चेतनकी परमार्थसत्ता है, ओर चेतनसे भिन्न जडप- 
दार्थनकी दोभकारकी सत्ता है. एक व्यावहारिकसत्ता और सरी 
प्रातिमा[सिकसचा है. स्ाश्कि आदिकालमें इश्वरसेकल्पते उपजे जो 
क्रेवल अवियाके कार्य, पंचभूत और तिनके कार्येकी व्यावहारिक 
सता है. दोपसहित अवियाके कार्य स्वत्न शुक्तिरजतादिकिनकी 
प्रातिभासिकतत्ता है. इसरीतिसे जाग्रतपदार्थनकी व्यावहारिकसत्ता 
और स्वप्नकी प्रातिभासिक सत्ता कही है, क्‍ 
तथापि अनात्मपदार्थनकी सर्वकी प्रातिमासिकही सत्ता है, योते 
दोपकारकीही सत्ता है. चेतनकी परमार्थ सत्ता और चेतनसे भिन्न 
 सकछ अनात्मकी प्रातिमातिकही सत्ता है, जागरतस्वणके पदार्थ- 
की किंचितमात्र भी विलक्षणता सिद्ध होंगे नहीं. या उत्तमसिद्धां- . 
- तकूं प्रतिपादन करें हैं।- पा 


(२४६ ) विचारसागर | | पृष्ठ- 


चौपाई । 
बिन सामग्री उपजत यांतें। स्वप्नसूरि सब मिथ्या तातें ॥ 
देशकालको लेश न जामें । सर्वजगतउपजत है तामें ॥ ८ ॥| 
स्वप्नसमान झूंठ जग जानहु। लेश सत्य ताकूँ मांते मानहु। 
जाग्रतमाहि स्वप्न नाह जसे। स्वप्तमाह जाप्मत नहि तँस ॥ 
दीका-देशकालसामग्री विन। स्वप्नके हस्तीपवंतादिक उपजेहे 
याते पिथ्या कहियें हैं.तेसे आकाशादिक प्रपंचकी छष्टि बह्नते होंवेंहे 
ता बह्नविष देशकालका छेश भी नहींहै.स्वप्नविषे हस्तीपवेतादिकनके 
योग्य तो देशकाल नहीं है, तथापि अल्पदेशकाछ है; तेसेआकाशा, 
दिकनकी सश्मिं अल्पदेशकाल भी नहीं है; काहेते, देशकालरहित 
प्रमात्मासे आकाशादिकिनकी झुृष्टि कही है. इसकारणते तेत्तिरीय 
श्रुतिमं आकाशादिकनकी ऋमते सृष्टि कही है, देशकालकी सूृध्ठि 
नहीं कही. ओर सूच्रकार भाष्यकारने भी देशकालकी सृश्टि नहीं 
कही. सृष्टि नाम उतातिकाहे. तहां तेत्तिरिय भुतिका औरसूच्रकार 
भाष्यकारका यही अपिप्राय ह+-आकाशादिक प्रपंचकी उत्तत्ति 
देशकारुपामभौविना होगे है; याते आकाशादिक खप्नकी ब्याई 
मिथ्या है. 
यदपि मंधुसूदनस्वामीने देश काछ जाक्षाद अवियाके कार्य 
कहे हैं. याते मायाविशिष्टपरवात्मासे पहली मायाक्षे पारैणाम देश 
होवें हैं. तिसते अनंतर आकाशादिकनकी उत्तत्ति होंदे हे 


कप 


यते योग्यदेशकालते आक्ाशांदिक प्रपंचकी उत्त्ति संभव है 


. र्तरंगः ६.] कनिष्ठअधिकारीको उपदेशको प्रकार |( २४७) . 


तथापि मधुसूदनस्वामीका यह अप्िप्रांय नहींः-जो देशकाढ 
' प्रथम होंवे है; ओर आकंशादिक उत्तर होंवें हैं. काहेते, अतीत- 
कालमें होवे सो प्रथण और पूर्व कहिये है. और भविष्यकालमें 
होंवे सो उत्तर कहिये है; जाऊं पाछे कहें हैं. आकाशादिकनकी 
उत्तत्तिते प्रथम देश काल उपज हैं. या कहनेते आकाशादिकनकी 
उतत्तिकालते पूवकाछ उपहितपरमात्मा देश कालका अधिशन है; 
यह सिद्ध होवेगा. याते देशकालकी उत्पत्तिमं पूर्वकालकी अपेक्षा 
' होबेगी ओर कालकी उत्पत्तिविना पृ्बंकाल अपर है. याते 
- आकाशादिकिनते पूर्वकालमें देशकालादिक होदें हैं; यह कहना बनें 
नहीं. किंतु, मधुसूदनस्वामीका यह अभिप्राय हैः-जैंसे भूत भोतिक . 
-अपंच प्रतीत -होगे है. तेसे देशकाल भी प्रतीत होंबे हे. 
ओर आत्मासे मिन्न कोई नित्य है नहीं. याते देशकाछ 
नित्य नहीं, और विनाहुयेकी प्रतीति होवे नहीं. याते आकाशादि- 
कनकी न्याई देश कालकी भी उत्पत्ति होबे है. शो देशकाल 
मायाक्के परिणाम हैं; और चेतनके विवत हैं. जो विवर्त होवे सो 
किसीका कारण होंबे नहीं. याते आकाशादिक प्रपंचकी उत्पत्तिमें _ 
देशकालक कारणता बने नहीं. किंवा; कारण प्रथम होंगे है, कार्ये 

उत्तर होंबे है, आकाशादिक प्रपंचते देशकाल प्रथम 
होगे है, यह कहना बने नहीं,- यह वार्ता नजदीक कहि आंबे.. : 
हैं. याते भी देशकालक आकाशादिक प्रपंचकी कारणता बने नहीं; 
क्रिंतु स्वमके पिता पृत्रकी न्‍याई देशकाछ्सहित आकाशादिक 

प्रपंच. मायाविशिष्टपरमात्मते उन होंवे है. और कोई पंदा्थ, .. 


(२४८) विचारसागर-। [ पृष्ठ- 


ती देशमें किसी कालमें उपजे है, अन्यदेश्म अन्यकालम नहीं 
उपज है. इसरीतिसे सारे पदाथ प्रठयकालम नहीं उपज है। .सहिं- 
काढमें उपजैं हैं. याते देशकालक कारणता प्रतीत भी होवे है, तो 
ज्षी जा मायाते देशकालसहित प्रपंचकी उत्तत्ति होंवे है; ता माया- 
तेही देशकालमें कारणता, अन्य भ्रपचमें कार्यता, प्रतीत होवे है; 
और आकाशादि प्रपंचके देशकारू कारण नहीं. याके विषे 
ऐसी शंका होंवे हैः-विनाहुये पदार्थनकी तो प्रतीति होवे नहीं 
और सिद्धांतमें अंगीकार नहीं. जो विनाहुयेकी प्रतीति माने; तो 
असत्ण्यातिका अंगीकार होवेगा ओर विनाहुये वंध्यावुत्त शशशु- 
गाद्किनकी प्रतीति हुईं चाहिये. यांते विनाहुयेकी प्रतीति होवे नहीं 
यांते देश कालमें कारणता नहीं होवै, तो देशकालमें स्बदार्थनकी 
कारणतामायाके बलतेभ्ी प्रतीति नहीं हुईंचाहिये. ओर कारणता 
देश काहठमें प्रतीत होये, याति देश काछ सब प्रपैचके कारण हैं, और 
ग़ी पिंड्ांती ऐसे कहेः-सर्वेप्पंचका कारण बल्न है. बन्नकी कारणता 

: देश काठमें प्रतीति होगे है. ओर देश काठमें कारणता नहीं, सो 
भी बने नहीं, काहेते जेत्े देश का इका अधिष्ठान चन्न है, तेंसे सब- 
प्रपंचका अधिष्ठान बह्न है, देश कालमेंही बन्चकी कारणता प्रतीत 
होवे, अन्यमें नहीं; या कहनेमें कोई हेतु नही. याते अधिष्ानबल्ल- 
को कारणता देश कालमे प्रतीत होंवे तो बह्ल स्वेप्पचका अधिष्ठान 
है, याति सर्वेत्रपंचम का[रणता अतात हुई चाहिये किसीमें कारणता 
किसीमें कार्यता, ऐसा भेद नहीं चाहिये, किंवा देशकालमें कारणता 
नहीं और बह्में कारणता है, सो बह्लकी कारणता देश काढें 


' स्तरंग:६. ] कनिष्ठ अधिकार्राकों उपदेशका प्रकार। ( २४९ ) 


अतीत होंवे है. या कहेनेते अन्यथास्यातिका अंगीकार होवेगा 
काहेंते, अन्यवस्तुकी अन्यरुपते प्रतीतिकूं अन्यथाख्याति कहें हैं. 
देश काल कारण नहीं, याते कारणते अन्य कारण है, विनकी_ 

अन्यरूपते कहिये कारणरुपते प्रतीति माननेमें अन्यथास्यातिका 
अंगीकार होवेगा; और सिद्धांतमें अन्यथार्यातिका अंगीकार 
नहीं, जो या स्थानमें अन्यथारुपाति मानें तो शुक्तिमें अनिवचनी- 
यरूपकी उतत्ति सिद्धांतमें मानी है; सो निष्फठ होवेगी. ऋहहेते 
. अन्यथास्पातिमें दो मत हैं:-एक तो अन्यंदेशरम स्थितपदार्थकी 
_अन्येदशरम प्रवीति अन्यथार्याति जैसे कांताकरमें स्थित रजतका 
सन्मुख शुक्तिदशमें प्तीति अन्यथास्याति अथवा अन्यपदार्थकी 
अन्यरुपते प्रतीति अन्यथाख्याति. जैस्ते शुक्तीकी रजतरुपते प्रतीति 
अन्यथा र्पाति.ऐसे सारे भरमस्थलमें अन्यथास्यातिसि निवोह संभवे 
: है. अनिर्वेचनीयरजतादिकंनकी उत्तत्तिकथन अस्गत होवेगी. और 
सिद्धांती ऐसे कहैः-विषयसमानाकार ज्ञान होगे है. अन्यवस्तुका - 
अन्परुपतें, ज्ञान संभवे नहीं. याते रजताकारज्ञान का विषय भी 
, अनिर्वेचनीयरजत उतसन्न होंगे है. या. अद्वेव सिद्धांतमें कारणते 
अन्य जो देश, काल, तिनविषे ब्नकी कारणताका ज्ञान संभव. 
नहीं. याते देश कालमें कारंगता जो प्रतीत होंबे है, ताका. विना- 
हुयेका अथवा बह्ममें स्थितका भान संभवे नहीं/किंत देश कालमेंही 
कारणता है; ताका भान होवे है. इसरीतिसे, “ आकाशादिक 
अपंचके. कारण देश काछ नहीं ” यह कथन अस्तंगत है. 


श् 


(२५७० ) विचारसागर । | घृष्ठ- 


से शंका बने नहीं. काहेते बह्लकी कारणता देश कालमें प्रतीत 
होवे है, जैसे जपापुष्प्संबंधी स्फटिकर्में पृष्षकी रक्तता प्रतीत होंगे 
है, अधिष्ठनकी सत्यता स्वप्नक्ालमें मिथ्या हस्तीपर्वेतादिकिनमें 
प्रतीत होवे है. तहां रफटिकमें अनिवेचनीयरक्तताकी उतत्तिका. 
अंगीकार नहीं; किंतु पृष्पकी रक्तता रफट्किमें प्रतीत होथे है. 
याते श्वेतत्फटिककी रक्तरुपते प्रतीति होनेंते रक्तताके ज्ञानमें 
अन्यथाख्यातिही मानी है. तेसे स्वृप्ममें मिथ्यापदाथनविषे सत्यता 
श्तीत होंवे. तहाँ अनिवेचनीयसत्यता तिन पदारथनविंषे उत्पन्न 
हेवे है.यह कथन तो सत्य; मिथ्या है; ” इस ( व्याधातदोव- 
वाले ) वचनकी न्याई संभ्तवे नहीं. और विनाहुयेकी प्रतीति होवे 
नहीं. किंतु ख॒प्कके अधिशानचेतनकी सत्यता मिथ्या पदार्थ 
नमें प्रतीत होगे है. याते मिथ्यापदार्थनकी सत्यरूपते प्रतीति 
होनेते सत्यताके ज्ञानमें अन्यथार्यातिही मानी है. तेसे अधि- 
शनबल्ककी कारणता देश कालमें अन्यथास्यातिसे प्रतीत 
होंगे है. ओर- 

जो ऐसे कहें:-इतने स्थानमें अन्यथास्याति मानें, तो सूररे 
पममे अन्यथास्यातिही मानी चाहिये. सो शंका बने नहीं. काहेते, 
शुक्तिजतादिकनमे अन्यथार्याति माननेमें यह दोष कह्या हैः- 
दिगय विलक्षण ज्ञान बने नहीं और जहां स्फटिकर्मे रक्तताका 
ज्ञान होवे. तहां रक्तपृष्पका स्फुटिकिते संबंध है. याते स्फृटिकतव- 
वीपुध्पकी रक्तता स्फटिकर्मे प्रतीत होवे है. काहेते अंतःकरणकी 
 दीर्ते जब रक्तजुणाकार होने; ताही वृत्तिका विषय रक्तपुष्परे- 


स्तरेंग: ६.] कनिप्रआधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( २५१ ) 


बंधी स्फटिक है; याते पुष्पकी रक्तता स्फटिकिमें प्रतीत होंगे है. | 
ओर शुक्तिका तो रजतरूपते ज्ञान संभवे नहीं. काहेते शुक्तिदेशमें 
अनिर्वेचनीय तथे व्यावहारिकरजत तो अन्यमत्मे है नहीं, किंतु 
शुक्ति है ता शुक्तिके सबंधसे शुक्तिके समानाकारही अंतःकरणकी 
वृत्ति होवेगी रजताकार अंतःकरणकी वृत्ति होवे नहीं. याते 
अविद्याका पारैणाम चेतनका विवर्त अनिर्वंचनीयरजत और ताका 
ज्ञान, दोनों उसन्न होवें, हैं. ओर स्फटिकर्मे -रक्तता प्रतीत होंवे,. 
तहां वृत्तिका संबंध स्फूटिक और रक्तपृष्ष दोनोंसे होंगे है! 
स्कपुष्पफे सवंधते रक्ताकाखूत्ति होते है. ता वृत्तिका 
स्फटिकते भी संबंध है ओर स्फटिकमें रक्तताकी छाया है.. 
याते पृष्पका धर्म रक्तता, स्फेटिकिमें ताही वृत्तिका विषय है... 
 इसरीतिसि जहां दोपदा्थनका संबंध है, तहां एकके धर्मकी दूसरेंमें . 
अतीति संभव है. तहां अन्यथा ख्यातिही संभव है. जहां दोनोंपदार्थ- 
न्का संबंध नहीं,तहांअन्यथाख्याति नहीं, किंतु अनिवेचनीयस्याति 
है. जैसे पुण्ससंबंधी स्कटिकममं पृषषकी रक्तता प्रतीत होवे है... 
तेसे स्वप्नके हस्तौपवेतादिकनका भी अधिष्ठानते संबंध है. योते 
चेतनका धर्म सत्यता भी चेतनसंबंधी हश्तीपवेतादिकमें प्रतीत होंवे 
हे; सो अन्यथाख्याति है तेंसे अधिष्ठानचेतनका धर्म कारणता 
अधिष्ठनचेतन संबंध देशकालमें प्रतीत होवे हे. ः 

. और जो पूर्व शंका करी-/अधिष्ठान चेतनका सर्वेध स्वेमपचतेहे. - 
जो संबंधीका धर्म अन्यथास्यातिसे अन्यमें प्तीत होंगे, तो चेत- . 
नकी कारणता सर्वप्रपंचमें प्रतीत हुईं चाहिये. . सो शंका बने नह... 


(२५५२ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


कहते, जैसे स्वपमें दो शरीर उसन्न होतें हैं. एक शरीर पितारूप 
अतीत होगे है. और दूसरा शरीर पृत्रकृप प्रतीत होंवें है. 
तहां दोनों शरीरनका स्वप्नके अविष्ठनचेतनते संबंध भी है; तथापि 
'पिताश्रीरमं अधिष्न चेतनकी कारणता प्रतीत होंवे हैं, ओर 
श्रुत्रशरीरमें कारणता प्रतीत होंवे नहीं; किंतु पिताजन्य पूत्र है, 
' इसरीतिस पत्रशरीरमें का्यता प्रतीत होंवे है, इसरीतिसे अधिष्ठान- 
चेतनसे संबंध तो सबका है, तथापि देशकालमें चेतनव्मं कारण- 
ताकी प्रतीति होंवे है; औरनमें कार्यताकी प्रतीति होंवे है. अथवा, 
अधिष्ठानचेतन असंग है. सो किसीका परमार्थते कारण नहीं. 
मायाम॑ आभास यथपि कारण है, तथापि आभासका स्वरूप मिथ्या 
होंवे है जो आपही मिथ्या होगे सो दूसरेका कारण बने नहीं. 
याते परमात्माविषे प्रपंचकी कारणता होषे, तो ताकी देशकाहमें 
अमते प्रतीति सेभवे, सो परमात्माविषे कारणता है नहीं. परमात्मा 
'कारणतादिकधमरहित असंग है. ताकी कारणता देश काहमें 
प्रतीत होवे है; यह कहना संभवे नहीं. किंतु मायाकृत अनिव्व- 
.. चर्नाय देश का अनिवेचनीय कारणतावाले होवें हैं. ओर परमा- 
” थ्ंसे देशकां कारण नहीं जैसे पृत्रहीन पुरुष स्वप्नमें पुत्र पौत्र दोनवाक॑ 
देखे तहां पृत्र पोत्रशरीर अनिर्वेचनीय होगे है, और पृत्रशरीरमे 
पोजशरीरकी अनिवेचनीयकारणता होवे है. तहां परमार्थेसे 
पुत्रशरीर और पोत्रशरीरका परस्पर कार्यकारणभाव नहीं हेंवे 
है. तेसे अनिेचनीयकारण देश काल प्रतीत होवै है, परमार्थते देश 
'काछ और आकाशादिकप्पंचका कार्यकारणज्ञाव है नहीं. इसरी- 


स्तरंग: ६ ] कनिष्ठअविकारीको उपंदेशका प्रकार । ( २५६ ) ह 


तिसे देश काछ सामग्रीविना जाग्रतृप्रपंचकी उतत्ति होंगे है. याति 
स्वण्णकी न्‍्याई जावत्‌ भी मिथ्या हे.ओर जैसे स्वप्नके स्री पुत्नाविक 
स्वृप्ममें सुखदुःखके हेतु हैं जागतमें तिनका अभ्नाव हे तेंसे जाग्र- 
तके पदार्थनका स्वप्ममें अभाव होवे है दोनों सम हैं ओर 

जो ऐसे कहेँ-जायतसे स्वप्न होयके फिरे जामत होंवे तहाँ 
पहली जाग्रतरे:जो पदार्थ हैं;सोई रवप्नव्यवहित दूसरे जागरतम रहैं हैं, 
और प्रथमस्वप्नके पदार्थ दूसरे स्वप्नमें नहीं रहें हैं. याते र्वप्नके 
पदार्थनते जाभतर्के पदा्थनते जामतके पदार्थ विलक्षण हैं. 

. सो शंका भी सिद्धांतके अज्ञानी मूहनकी दृष्टिते होवे है. काहिते 
ऐसी मृसेनकी दृष्टि है. संसारप्वाह अनादि है,तामें जीवन जाग्रत्‌ 
स्वप्न सुषुप्ति होवे है. जाम्रतकाठमें स्वप्न सुषुत्ति नष्ट होगे है, और 
स्वप्नकालमें जाग्रत्‌ सुषुत्ति नष्ट होवे है, तेसे सुषुत्तिकालमें जाग्रत्‌ 
स्वप्न नष्ट होंगे है. परंतु स्वप्न सुषुप्ति होंवे, तब जाग्रतकालके ख्री 
पुत्र पशु धनादिक दूरे होवें नहीं; किंतु बने रहें, तिनका ज्ञानही 
दूरे होवे है. किरि जागत्‌ होंवें तब प्रथम जाग्रतके विद्यमानपदार्थ- 
नका ज्ञान होंवे है. यह अज्ञानी मूेनकी दृष्टि है. ओर- 

सिद्धांत यह हैः-सारे पदार्थ चेतनका विवर्त है. अवियाका 
परिणाम है. यांते शुक्तिरनतकी न्याई जिसकालमे जो पदार्थ प्रतीत 
होवे तिसकालमें अधिष्ठानचेतन आश्रित अवियाका हि 
"विधपारिणाम होंगे है. अविधाके तमोगुण अंशका घ्टादि विषयरूप' 
परिणाम होंवे है और अवियाके सत्गुणका ज्ञानरूप परिणाम' 
होगे है. यथपि चेतनकूं ज्ञान कहें हैं। याते सखगुणका पारेणाम 
ज्ञान है. यह कहना बने नहीं; तथापि सारेव्यापक चेतन ज्ञान' 


(५७५४ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


नहीं किंत सामासवृत्तिमें आरूढ चेतनक ज्ञान कहें है. याते चेतन 
ज्ञानव्यवहारकी संपादक वृत्ति है. इसरीतिसे चेतनर्मे ज्ञानपनिकी 
संपादक वृत्ति है इसरीतिसे चेतनमे ज्ञानपनेकी उपाधि वृत्ति है 
ताके विषेभी ज्ञानशब्दका प्रयोग होवे है. जैसे छोकमें कह है; “घट 
का ज्ञान उत्तन्न हुवा, पटका ज्ञान नष्ट हवा.” तहां दृत्तिम आरूढ 
चेतनका तो उलत्ति नाश संभवे नहीं, वृत्तिके उपात्ति नाश होंवें 
हैं; और ज्ञानके उत्तत्ति नाश करें हैं. याते वृत्तिम भी ज्ञानशब्दका 
प्रयोग होवे है. सो वृत्तिर॒प ज्ञान सलगुणका परिणाम है।यह कहना 
संभवे है. ता वृत्तिहृप परिणाव्ें चेतनका आभास होंवे है, घटा- 
दिक विषयहूप परिणाममें चेतनका आभास होंवे नहीं.काहेते विषय 
ओर वृत्ति यथपि दोनों अवियाके परिणाम हैं;तथापि घरादिक विषय 
तो अवियाके तमोगुणका परिणाम हैं; योति इलिन हैं,तिनमें आभास 
होवे नहीं. और वृत्ति, सत्वगुणका परिणाम स्वच्छ है; तामे आभास 
होवे है इस रीतिसे वृत्तिकों चेतनके आशम्ास्ग्रहणकी योग्यता 
होनेते, वृत्ति अवच्छिज्ष चेतनको ज्ञान कहें हैं; और साक्षी करें हैं, 
बेंटादिक विषयक आभातत ग्रहणकी योग्यता नहीं. इस कारणंते 
विषयभवच्छिन्न चेतन ज्ञान नहीं, ओर साश्षी भी नहीं. इस रीतिसे 
जावदक पदार्थ और तिनक्वाज्ञान दोनों साथही उत्तन्न होवें हैं और 
ताथही नह होवें हैं. यह वेदका गृढ सिद्धांत है. याते जागतके 
पदार्थे दूसरी जावतूम रहें हैं; यह कहना संभव नहीं 

- भय सप्नते जागे पृरुषक ऐसी प्रत्यमिज्ञा होते है “ जो पवेप- 
रथ थे सोई यह पदाथे हैं. ” बाते जावतके पदार्थनका ज्ञानके 


स्तरंगः६.] कनिष्ठ अधिकारीको उपदेशका प्रकार । (२५० ) 


कक ० पड 


समकाल उत्पत्ति नाश नहीं हों हैं, किंतु ज्ञानसे भथम विधगान 
होंदें हैं, ओर ज्ञान नाशते अनंतर भी रहे है. 
_ तथापि जैसे स्व पदार्थ तिस क्षणमें उस्न होवें हैं। और 
से अतीत हो हैं;-मेरे जन्मसे भी प्रथम उपजे ये पर्व॑त्समुद्गादिक 
हैं, तहाँ तत्काल उपजेपदार्थनमें बहुकाछ स्थिरताकी भाँति होंवेरै. 
थाते जा अवियाने मिथ्यापर्त समुद्रादिक उपजाये हैं, तिम्ी 
अवियासे बहुकाल स्थिरता और स्थिरताकी प्रवीति अनिवेचनीय 
उपजे है. तेंसे जाके पदार्थनविंष भी अनेक दिन त्थिखा है 
नहीं, किंतु अविधायलसे मिथ्या स्थिरता भी तिन पदार्थनके 
४उपजिके प्रतीत होवे है. और- 
जो ऐसे कहें:-स्वप्नके पदार्थ साक्षात्‌ अवियाके परिणाम हैं, - 
और जागवके पदार्थ साक्षात्‌ अविधाके परिणाम नहीं. किंतु 
घटकी उसत्ति दंड चक्र कुछाठसे हदें" हैं. तैंसे स्ेपदार्थनकी 
: उल्तत्ति अपने अपने कारणते होंवे है; साक्षात अवियास नहीं. 
जो साक्षात अवियाके परिणाम होवें, वो आकाशादिक क्रमते 
पचमूततकी उसति, और पंचीकरण तिनसे बल्लांब्को उुव्त्ि 
शुतिमे कही है, सो असंगत होंगेगी याति ईबरतृशि जामितके 
पदार्थ अपने अपने उपादानके परिणाम हैं, अवियाके गाक्षात 
प्रिणाम नहीं. स्वप्नके तो सारे पदार्थ अवियाके परिणाम हैं. 
तिनका एक अविया उपादान होंनेंते तिन पदार्थनकी और तिनके 
ज्ञानकी एक अवियास, एक काढमें उपति संभव है. जागतके 
पदार्थ मिस शिन्न.कारणसे उसल्न हों हैं. कार्येते पहे कारण 


(२०६ ) : विचारसागर । [ पृष्ठ- 


होगे है. और कारणमें कार्यका लय होंगे है. याते घटकी उत्प- 
तिसे प्रथम, और घटनाशते आगेमृलिंड रहे हे; इसरीतिसे कोई 
पदार्थ अल्पकालस्थिर, और कोई अधिककालस्थिर काये कारण 
है; तैंसे स्वप्नके नहीं. 

सो शंका बने नहीं. काहेते, जावतके पदार्थनकी न्याई स्वप्नके 

पदार्थनविषे भी कार्यकारणभाव प्रतीत होंवे है. जैसे किसीकू ऐस। . 
स्वप्न होवैः-मेरी गऊके बच्छा हुवा है; अथवा मेंरी ख्रीके पुत्र 
हवा है. तहां गझ और खीविंषे कोरणताकी प्रतीवि, ओर 
बहुकालस्थापिताकी प्रवीति होंवे है. वत्त ओर पुत्रविषे कार्यता 
और अल्पकालस्थिरता प्रतीति होवे हे, और सारेसमकाल हैं 
कोड किसीका कारण नहीं; किंतु गऊ वत्स ख्रीआदिकिनका 
अवियाही,उपादान है. तेंसे जाग्रतृविषे भ्री कोई अधिककाल- 
स्थायीकारणरू ते, कोई न्‍्यूनकालस्थायीका्यरूपते प्रतीत स्वप्नकी 
' ्याईं होगे है. कोई किसीका परापर कार्यकारण नहीं, किंतु साक्षात्‌ 
अश्याके काय हैं. ओर- 

_ अविविषर जो ऋमते सृष्टि कही है; तहां सश्म्रितिपादनमे शरुतिका, 
अभिष्राय नहीं, कहितु अद्देतबोपनमें अभिप्राय है. सारे 
'दार्थ परमात्मासे उप हैं, याते ताके विवर्त है. जो जाका विवर्त 
हे सो ताकाही स्वरुप होते है. याते सारा. नामहुप बनते . परथेक्‌ 
नहीं, बहनही है. इस अथ॑बोधन करनेकूं सृष्टि कही हे, सृश्िका 
और प्रयोजन नहीं, तहां क्मका जो कथन है, सो स्थूलदृशिकृं 


े 
डे 
री 


स्तरंगः ६.] कनिष्ठअधिकारीकों उपदेशका प्रकार । ( २०७ ) 


विपरीत ऋमते छय चिंतनके निमित्त है, ताका भी अद्वैत वोधही 
प्रयोजन है याते कमकथनमें भी अभिप्रायं नहीं सृंध्िमें कम नहीं 
है किंतु सारे पदार्थ एक अवियासे उपजें हैं, तिनका परस्पर काये 
कारणभाष, और पूर्व॑उत्तरमाव, अवियाकृत स्वमकी न्याई मिथ्या 
प्रतीत होंवे है. और श्रुतिने तिनकी आपसमें कार्यक्रारणता और 
पू्व॑उत्तरताकही है; सों छय चिंतनके निमित्त कही है ध्यानमें 
यह नियम नहीं, जैसा स्वरूप होवे तेसाही ध्यान होंवे है. यावे 
जायतके पदार्थनका आपसमें कारणफार्यभाव नहीं. किंतु, 


सारे पदार्थ साक्षात्‌ अवियाके कार्य हैं, शुक्तिरजतकी नयाई 
व! स्वृप्मकी न्‍्याईं अवियाकी बृत्ति उपहितसाक्षीते तिनका प्रकाश 
होंवे है, याते सारेपदार्थ साक्षीभास्य हैं ओर ज्ञानाकार और ज्ञेया-- 
कार अवियाका परिणाम एकही काल में उपजे है. साथही नष्ट 
होंवे है याते जब पदार्थकी प्रतीति होंवे, तबही प्रतीतिका विषय 
पदार्थ होवेंहे अन्य काठमें नहीं होंवे है याहीकू दृश्टिसृश्विदकरें हैं. - 


या पक्षमें पदार्थकी अज्ञातसत्ता नहीं, ज्ञातसत्ता है. अद्वितवा- 

दें यह सिद्धांत पक्ष है, या पक्षमें दो सत्ता हैं तीनि नहीं, कहते, 

अनात्मपदार्थ सारे स्वप्नकी न्याई प्रातिभातिक हैं. प्रतीतिकाहें 

भिन्नकाठमें अनात्मकी सत्ता नहीं. याते तीसरी व्यावहारिकसत्ता : 

नहीं या पक्षमें सारे अनात्म पदार्थ साक्षीमास्‍्य हैं. प्रमाताममा- 

ण॒का विषय कोई भी नहीं, काहेते, अंतःकरण ओर इंद्रिय तथा 
५१७ 


( २५८ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


घटादिक, सारी जिपुटी ओर ज्ञान, सप्नकी न्याई एककाहमें 
उपूैं हैं, तिनका विषय विषयीभाव बने नहीं, जो घटादिक विषय 
और नेत्नादिक इंद्रिय विषय तैसे अंतःकरण ये ज्ञानते प्रथम होवें,तो 
नेत्रादि द्वारा अंतःकरण को वृत्तिहप ज्ञान पमाणजन्य होगे अंतः- 
करण, इँद्रिय, विषय, तीनों ज्ञानके पूर्वकालमें हैं नहीं; किंतु ज्ञानसम- 
कालही सप्नकी न्याई निपुटी उपजे है. याते निपुटीजन्य ज्ञान 
कोई भी नहीं. तथापे ज्ञानविषे स्वप्नकी न्‍्याई जिपुटीजन्यता 
प्रतीत होंगे है. यांते नागतके पदार्थ साक्षीभास्य हैं. प्रमाणजन्य 
ज्ञानके विषय नहीं, याति भी स्वप्नकी समान भिथ्या हैं. ओखकूं 
जाग्रतके कितने. पदार्थनकूं मिथ्यारुपकारके जानें हैं, ओरनकू 
सत्यह्ृपकरिके ऐसे जानें हैं।-अनादिकालके पदार्थ हैं. तिममें 
क्रो३ नष्ट होें हैं; और तिसके समान उतन्न होतें हैं ऐसे प्रपंच- 
धराका उच्छेद कभी होवे नहीं. जाकूं ज्ञान हेवे है; ताकूं प्रपंच- 
प्रतीति होवे नहीं, ओरनकूं प्रपंच की प्रतीति होंगे है. ता ज्ञानके - 
साधन वेदगुर हैं. तिनते परमसत्यकी प्राति होंवे है, ऐसी प्रतीति 
जायवूमे होगे है. वहां किसी पदा्थमें मिथ्यापना, किसीयें नाश, 
किसमें उपत्ति, वेदगुझुते परमपुरुषार्थकी प्राति; ये सारे अवि- 
बाढुत स्वमकी नया मिथ्या हैं. वासिषमें ऐसे अनंत इतिहास 
कहे हैं क्षणमात्रके सप्तम बहुकाल प्रतीत होंगे; और जागतकी 
न्याई स्थायी पदाथे प्रतीत होवे और तिनते बहुत काछ भोग होवे. .. 
याते जागत्‌ पदार्थकी रप्नते किंचित विरक्षणता नहीं किंतु 
आलभिन्न से मिथ्या है. 


स्तर॑ग:९. ] कनिष्ठ अपिकारीको उंपदेशका प्रकार । (२५५९ ) . 
शिष्यउवाच-दोहा। 

लाख हजारन करपको, यह उपज्यो संसार ॥ 

याते ज्ञानी मुक्त है; बचे अज्ञ हजार॥११॥ 

झूठो स्वप्न समान जो, क्षण घटिका हे याम ॥ 

बछू कौन को मुक्त है; श्रवगादिककिहकाम ॥ 
.._टीका-इैश्वरसृष्टि अनंतकल्पते अनादि है तामें ज्ञानी मुक्त 
होवे है, अज्ञार्नाक बंध रहे है. जो स्वर समान होगे तो स्वप्न एक 
क्षण घड़ी तथा पहर होवे है तेंसे संसार भी क्षण अथवा घड़ी वा 
पहरकाल, वा किंचित्‌ अधिक काल होवेगा स्वप्नकी न्‍्याई रख- 
ल्पकाल स्थायी संसार होवे; तो अनादि कालका बंध नहीं होवेगा. 
बंध निवृत्ति रूप मोक्षेके निमित्त अवणादिक साधन निष्फल होवेंगे. 

य्यपि पुर्वोक्त सिद्धांतमें, बेध मोक्ष, वेद गुर अंगीकार नहीं. 
किंतु चेतन नित्यमुक्त हे. अविधाके परिणाम चेतनमें नाना विबते . 
होते हैं; ताते आत्मरुपकी किंचित्‌ मात्र भी हानि नहीं, आत्मा ' 
. सदा असंंग एक रस है. आजतक कोई मुक्त हुवा नहीं। आगे. 
हो नहीं, किंतु चेतन नित्यमुक्त है. अविया और ताके परिणामका 
चेतनसे किसी काहमें संबंध नहीं याते बंध और वेद गुरु भवणा- 
दिक; और समावि-तथा मोक्ष, इनंकी प्रतीति भी स्वप्मकी न्‍याई * 
अवियाजन्य है. याते मिथ्या है. इन विषे बहुत. काछ स्थायिता 
भी अविशाजन्य है, तथापि या तिदांतकूं नहीं जानिके स्थूछ | 
हछ्कि प्रश्न है. ' 


( २६० ) विचारसागर । [ पह- 


गुरुवाक्य-दोहा । 

अग्नधदेवकूं स्वप्रमें, भम उपज्यो जिहिं रीति॥ 

शिष तोकूं यह ऊपजी, बंध मोक्ष परतीति॥ १३ ॥ 

टीका-हे रिष्प ! जैसे निद्रादोष॑ते स्वममें अध्यापक, अध्य- 
यन, वेदशास्र, पुराण, धर्मशात्र, और अध्यंयन कर्चा, कर्म, और 
तिनका फल प्रतीति होंवे है, और तिन सवे पदार्थनमें सत्यताकी . 
ज्रांति होंगे है, तथापि सो स्वमके सारे पदार्थ मिथ्या हैं. तेसे 
जाग्रतके सारे पदार्थ मिथ्या हैं. तिन विपे सत्यता प्रतीति श्रम है. 
दोहेमें बंध मोक्ष महणते सर्वे अनात्मका गहण है. जैसे तेरेकूं हम 
गुरु प्रतीत होंवें हैं, वेद अर्थका बंध विधातक उपदेश करे हैं, सो 
त्तेेकू मिथ्याप्रतीति है. जेसे अभ्रधदेवकूं स्वमर्में मिथ्या प्रतीतिके 
विषय गुरु वेदादिक अनिंचनीय उपजें हैं, तेसे तेरी प्रतीतिके 
विष मेरेसे आदि लेके सारे अनिवचनीय मिथ्या हैं. सो. 

अग्नधदेवको ऐसा रवम्र हुवा हे-एक अग्रध नाम देवता अनादि 
कालका निद्गामें सोवता हुवा स्वप्नकूं देखता भया ता स्वप्नमें तिस - 
पूरुषकूं ऐसी प्रतीति हुई-जो में चंडालहूं, और महादुःखी हूं, 
और आश्थि मज्जा रुषिर त्वचा मांस मेद वीर्यरूप सप्तधातुसे मेरा 
मुंख भरंया है. और मंहाघोर भयंकर सर्प हस्ती आदिकसे. युक्त 
जो बन, तांके विष में अमृंण करूं हूं. सो देवता श्रमणकर्ता हुवा 
ता वनमें अनंत स्थान देंखता हुवा. कहे नाना भयंकर प्राणी 
सन्मुख भक्षण करनेकूं धावन करें हैं. ओर कहूँ राध रुपिरसे 


स्तरंगः ६. ] कनिष्ठअपिकारीकों उपदेशका, प्रकार ( २६१ ) 

भरे कुंड हैं.तिन्हमें पढे शाणी हाहाकारशब्द करें हैं, ओर कह 
लोहेके तप्त स्तंत हैं, तिनसे बंधे पुरुष रोबें हैं, और कहूँ वन बाढ़ु- 
युक्त मार्ग होयके नम्मपाद पुरुष जायें हैं, और तिन पुरुषनकू 
राजमट छोहमय दण्डोंसि ताइना करें हैं. इसरीतिसे नाना जो 
भयंकर स्थान हैं,तिनकूं सो देवता देखता हुवा और कदाचिंत्‌ आप 
भी अपराध कारैके स्वप्नमें तिन दुःखकूं प्राप्त होता भया है. और 
.. कहूँ दिव्य स्थान देखता हुवा विन स्थानमें उत्तम देव विणाजें 
हैं. तिन देवनके दिव्य भोग हैं. अमृतके दशन मात्र से तिनक तृप्ति 
रहे है. क्षता तृपाकी बाधा तिन देवनकूं होवे नहीं. और मछ 
मूत्र रहित जिनका प्रकाशमान शरीर है.और उत्तम विमानमें स्थित 
होयके कोई देव रमण करे है, सो विमान वा देवकी 
दच्छाके अनुस्तार गमन करें हैं, और कहूँ रंगा उवेशसि आदिलेके 
अप्सरा चृत्य करें हैं तिनके संपूर्ण अंग दोषरहित हैं. और संपूर 
स्री गुणयुक्त हैं, तिनके शरीर से कामकी प्रकाशक उत्तम सुगंध 
आईं हैं. और कहूँ तिनसे देव रमण करें हैं. और कदाचित आप- 
वी देबभावक्‌ प्राप्त होयके, तिनसें बहुत कार रमण करें है और 
क्दाचित तिन अप्स्रानसे दिव्य स्थानमें समण करता हुआ जड़ 
स्मात्‌ रुधिर मलपूरित जो कुंड हैं, तिन विंषे मजन करें हैं. ओर 

एक स्थानमें सबका अधिपति प्रुष स्थित हैं. ताके आज्ञाकारी . 
अनुचर ताके आगे स्थित हैं कितने पुरुषकूं सो अधिपति और . 
ताके अनुचर सौम्यरुप प्रतीत होथें हैं. और कितने पुरुषकूं महा- 


(२६२ ) विंचारसागर । [ पट्ठ- 
भयकररुप प्रवीत होतें हैं. और ता वनमें स्थित पुरुपनक कर्मके 


अनुसार फल देंगें हैं. इसरीतिसे अग्रध नाम देवता स्वप्नकाहमें 
नाना जो स्थान हैं; तिन्हकूं देखता हुवा. और कहूं अन्यस्थानमें 
बाह्मण वेदकी ध्वनि करें हैं. ओर कहूं यज्ञशाढामें उत्तमकर्म करें 
हैं. और कहूं उत्तम नदी बहें हैं, विन्हमें पृण्यके निमित्त लोक 
स्नान करें हैं. और कहूं ज्ञानवानआचार्य शिष्यनकूं अल्मविद्याका 
उपदेश करें हैं. ता बल्लवियाऊ भाप्त होयके ता वनसे निकसी जावेहे 
इसरीतिसे स्वप्नविषे अग्रध नाम देवता क्षणमात्रमें नाना आश्च- 
येरुप पदार्थ ता वनमें देखता हुवा, ताक ऐसी प्रतीति स्‍्वप्तमे 
हुईः-जो में अनंतकालका या वनमें स्थित हूं, या वतका कभी 
उच्छेद होवे नहीं.कदाचित्‌ वागवान चारिमुखनसे नानाबीज निका- 
सके वनकी उत्पत्ति करें है, और जल्सेचनसें पालन करेंहे. और 
कदाचित्‌ घोरहास्यकरिके मुखसे अभि निकासिके वनका दाह 
करे है. वनकी उत्तिके संगही मेरी उत्पत्ति होंवे है, और वनके 
दाहसंगही मेरा दाह होवे हैं. ओर सर्वे वनका दाह करके सो 
बागवान एकही रहे है. ताके शरीरमें वनके बीज रहें हैं. यह प्रतीति 
: स्ंप्नवेंदके भवणसे ता अमरधंदेवताकूं स्वप्नहीविषे हुई. तब, 
वाररवार अपना जन्म मरण सुनिके ताने विचार किया, जो 
ु कही प्रकारसे वनके बाहर निकस जाऊं और वनके बाहर नहीं 
भी निकट, तो भी चांडालभाव मेरा दूरे होय जावे और देवनाव 


स्तरंगः ६] कनिप्रअधिकारीको उपदेशका प्रकार। (२६३ ) 


सदा बन्था रहे, सो ओरतो कोई उपाय वनते निकठनेका है नहीं- 

: नहवियाके उपदेश करनेवाछा अचार्य अपने शिष्यकूं बनके 
बाहर निकासे है. यह विचारके अचायेकुं स्वप्नकालमेंही सो 
अम्रधुदेव॒ता प्राप्त हुवा. सो विधिपूर्वक भाप्त हुआ जो शिष्य, ताक 
आचार्य. देववाणीरूप मिथ्याग्रंथ उपदेश करता हुवा. 


संस्कृतगंथ जो मिथ्याआचार्यने मिथ्याशिष्यक उपदेश किया, 
ता यंथर्कू भाषाकरिके लिखें हैं. संस्कृतमंथके क्षापाकरनेमें मंगल 
करें हैं. काहेते, मंगल करनेते जो ग्ंथकी समापतिके प्रतिबंधकविश्न 
हैं, तिन्हका नाश होंवे है. विश्न नाम पापका है. पापते शुभका- 
ग्रेकी समाप्ति होंगे नहीं. ता पापका मंगछते नाश होंवे हे. ओर 
जो पापरहित होवे सो भी मैथंके आरंभमें मंगल अवश्य करे. 
काहेते, जो गथ आरंभमें मंगल नहीं किया होवे तो ग्रथकर््तांविषे 
पुरुषनकूं नास्तिक्रांति होयके भंथमें प्रवृत्ति होते नहीं. 

सो मंगल तीनिप्रकारका है, एक वस्तुनि्देशरूप है. ओर दूसरा 
नमरकार है. और तीसरा आशीर्वाद्रुपहै, सगुण अथवा निगुण 
जो परमात्मा सो वस्तु कहिये है ताके कीर्तनका नाम वस्तुनिदेश 
कहिये है. अपना अथवा शिष्यनका जो वांछितवस्तु ताके ग्रार् 
ताका नाम आशीर्वादरूप मंगल कहिये है. सो अपनेवांछि- 
तका प्रार्थन चतुर्थदोहेमें स्पष्ट है. शिष्यके इध्टका प्राथन 
पंचमदोहेमे रपष्ट है. 

गणेश और देवीकू इश्वस्ता पुराणमें प्रसिद्ध है, योते अनीशवरका 


(१६४ ) विचारसागर । [ पृ 


चिंतन नहीं, और पुराणमें गणेशका जो जन्म है; सो जीवकी 
न्याई कर्मका फल नहीं; किंतु रामकप्णादिकनकी न्‍्याई भैेक्तज- 
नके अनुग्रहवास्ते परमात्माकाही आविश्भाव होने है। यह व्याप्त 
भगवानका परम अिप्राय है. या स्थानमें यह रहस्य हैः-परमार्थ 
दृष्टिस जीव भी परमात्मासे भिन्न नहीं, परंतु जन्ममरणादिक 
बंधका आत्माविषे जो अध्यास- सो जीवका जीवपना हैं. सा 
जन्मादिक बेध गणेशादिकनक आत्मामें प्रतीव होंगे नहीं; . याति 
जीव नहीं इसरीतिंसे गणेशादिकनकूं इश्वरता है. यातेमंथके 
आर॑भमें तिनका चिंतन योग्य है नामरूप इश्वरका जो कथन 

सो सबेकूं हेथरंता बोतन करनेवास्ते है ओर ईश्वरभक्ति ओ 
गुरुभक्ति वियाकी प्राप्तिका मुख्यसाधन है; इस अर्थकों भी बोतन 
करने वास्ते है 


अथ निगंणवस्तुनिर्देशरूप मंगल -दोहा। 


जा विश्वु सत्य प्रकाशते, परकाशत रवि चंद ॥ 
: सी साक्षी में बुद्धिको, शुद्धहूप आनंद्‌॥ १ ॥ 
अथ सगण वस्तुनिरदेश मंगल-दोहा। 
नारी विप्न समूलते, श्रीगणपतिको नाम ॥ 
जा चितन बिन हैं नहीं, देवनहके काम ॥ २॥ 
टीका-लिपुखधमे यह वार्ता प्रसिंद है॥ २॥ . 
अथ नमस्काररूप मंगल-मोरठा । 
असुरनको संहार, लक्ष्मी पारवतीपती ॥ 


स्तरंग:६.] कॉनिष्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( २६५ ) 


तिन्ह प्रणाम हमार, भजतनकूं संतत मजे ॥ ३ ॥ 
अथ स्ववांछितप्राथंनरूप आशीर्वाद मंगल । 
दोहा । 
जा शक्तीकी शक्ति रूहि, करे ईश यह साज ॥ 
: मेरी वाणीमें बसहु मेथ, सिद्धिके काज ॥४॥ 
अथ शिष्यवांछितप्राथनरूप आशीवोद-दोहा। 
वेघहरण सुख करण थी; दाढू दीनदयालू॥ 
पड़े सुने जो गथ यह, ताके हरहु जँजाल ॥ ५॥ 
अथ वेदांतशात्ञकर्ता आचाये नमस्कार। 
कवित । 
वेदवादवृक्ष बन भेदवादीवायु आय; 
पकर हलाय क्रिया केटक पसारि के । 
सरल सुशुद्ध शिष्य कंज पुनि तोरि गेरि 
झूलनमें फेरत फिरत फेरि फारिके॥ 
पेखि सु पाथिक भगवान जान अब॒चित, 
अंकम उठाय ध्याय व्यासहूप पारिके । 
सूत्रको वनाइ जाल वनको विभागकीनह, 
करत प्रणाम ताहि निश्चल पुकारिके॥ 
टीका-जैसे वायु, बनमें पौठिके वृक्षम्क हछायके केटक पत्ता 


(२६६ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 
रिके, सुंदर कमलनके पृष्पनकूं स्वस्थानसे तोरिके कंटकन विष 
क्षमावै. तिन भमते पृष्पकूं देखिके, पथिकके चित्तमें ऐसे आविः- . 
कि, ये सुंदर कमल या स्थान योग्य नहीं. किंतु उत्तम स्थान योग्य 
हैं. यह विचारिके तिन पृष्पनक उठाइ लेवे, ओ फिर विचार करे 
जो भागे भी पवन कंटकन विंषे पृष्पनकूं तोडिके क्रमण करावेगा, 
याते ऐसा उपाय करूं, जाते फिर वायु कंटकममें पृष्पनकूं ऋभमावे 
नहीं. यह विचारके सूत्रके जालसे फंटकयुक्त वृक्षमका विभाग 
करे देंवे. ता जालसे पृष्पनका केटकनमें प्रवेश होंवे नहीं. 

तैते भेदवादी आचार्यरूप जो वायु है, सो वेदरूपी वनमें बाद 
कहिये अथवादरूप जो कंटकंसहित वृक्ष हैं, तिन्‍्हतें सकामक्मेरुप 
केटक प्रवेत करिके, सरल कहिये कपटरहित और सुशुद्ध कहिये 
अतिशुद्ध रागादि दोषरहित जो शिष्यरूप, कमछपुष्प तिन्हकूं 
समाधिरूप जो स्वस्थान तासों तोरिके सकामकमेरूप कंटकर्नावेंपे 
शमावते देखिके, पथिकसमानव्यापक दिष्णुने विचार किया; जो 
पह शुद्धपुरुष या स्थान योग्य नहींहे। किंतु मेरे स्व॒रूपकू प्राप्त 
होने योग्य है. यह विचारिके व्यास रूप पारिके, तिन्ह शिष्यनकूं 
उपदेशरूप अंकर्मे स्थापन किया. जैसे पुरुषंके अंकमें स्थित पृष्प 
कू वात उडावनेविषि समर्थ नहीं; तेसे बल्लनिष्ठणाचार्यके उपदेशरमें 
स्थित पुरुषनकूं भेदवादी बहकावनेमें समर्थ नहीं. यांति उपदेशही 
अके कहिये गोद है. फ़िर व्यासभ्गवानने विचार किया जो भेद 


स्तरंगः ६.] कनिष्ठअधिकारीकों उपदेशका प्रकार । (१६७ ) 


वादी और पुरुपनकूं आगे भी सकामकर्मरुप कंटकनमें भ्रमावेंगे. 
: याते ऐसा उपाय होवे, जाते आगे शिष्य भ्रमे नहीं, यह विचारिके 

मृत्ररूपी जालसे वेदके वाक्यरूप वृक्षनका विभाग कारे दिया. 
जसे वनमें दोभकारके वृक्ष होवें; सकंटक और कंटकरहित ति- 
नहका जालसे विभाग करि देंवे; ओ जालते पृष्पनका कंटकर्सहित्‌ 
वृक्षनमें प्रवेश होते नहीं. तेसे - वेदमें दोप्कारके वाक्य हैं. एक तो. 
कर्मकी स्तुति करिके कर्मबिंपे वहि्मृंख पुरुषकी प्रवृत्ति करावें हैं;र 
दूसरे कमक्े फूलक अनित्य बोधन कारके पुरुपकी निवृत्ति करावें हैं 
(िन्ह वाक्यनका वेदव्यासने विभागकारिके सूनननसे यह बोधन किया 
जो सब वाक्यनका निवृत्तिमें तासये है; प्रवृत्तिमं किसीवाक्यका 
भी तात्पर्य नहीं जो प्रवृत्तियोधक वाक्य हैं,तिन्हका भी स्वाभाविक 
और निगदद्ध जो प्रवृत्ति है, तासे निवृत्ति करेंके विहितपरवृत्तिसे 
अंतः करण शुद्ध होयके, तासे भी निवृत्ति होयके, ज्ञाननिष्ठपुरुष 
होगे. इसरीतिसे निवृत्तिमें तालरय है. ओर अथवाद वाक्‍्यने जो 
कर्मका फल बोधन किया हे, सो गुडजिह्नान्यायते किया है. फलमें 
तिनका ताल्थ नहीं, यह अर्थ सूचनसे व्यासजीने बोधन किया 
है. या अर्थकूं सूननसे जानिके पुरुषकी सकाम कर्म प्रवृत्ति होवे 
नहीं. जैंसे सूतका जाल पृष्पनक्‌ केटकनसे निरोध करे हेतेसे प्यास 
भगवानके सूच, सकामकर्मनसे निरोध करें हैं; याते जालरूप कहे. 

दोहा। . 

कोउक शिष्य उदारमति, गुरुके शरण जाइ ॥ 

प्रश्न कियो कर जोरिके) पादपत्न शिरनाइ ॥ ७ ॥: 


( २६८ ) विचासागर।........ [पए- 


शिष्य उवाच-दोहा | 
मो भगवन्‌ में कोन यह, संसृति कांतें हो३ ॥ 
हेतुघ्ुक्तिकों ज्ञान वा; कम उपासन दोइ ॥ ८ ॥ 
टीका-हे भगवन्‌ ! में कोन हूं ! देहस्वरूप हूं अथवा देहसे 
भिन्न हूँ | में मनुष्य हूं और मेरा शरीर है. यह दो प्रतीति होंवें 
हैं, बाते मेरेके संशय है. और देहसें भिन्न भी जो आप कहो, तो 
में कर्ता भोक्ता हूं अथवा अक्रिय हूं ! जो अक्रिंय कहों, तो भी 
सवैशरीरविषे एक हू अथवा नाना हूँ ? यह प्रथमप्रश्नका अमिप्रय 
है, और यह संस्रति कहिये संसार, ताका कर्चा कोन है. याका 
यह अभिभाय है-या संसारका कोई कर्ता है, अथवा आपही होंवे 
है, जो कर्ता कहो तो भी कोई जीव कर्ता है अथवा ईश्वर है, जो 
औैखरकहो तो शी एकदेशमे सो इश्वर स्थित है अथवा व्यापक 
ह्‌! जो व्यापक है, तो भी जैंस व्यापक आकाशते जीव भिन्न हे, 
तेसे ता इंश्वरते जीव भिन्न है, अथवा अम्निन्न है ! ओर मुक्तिका 
हेतु ज्ञान है; अथवा कमे है, अथवा उपासना है, अथवा दो हें १ 
जो दो कहो, तो भी ज्ञानकर्म है, अथवा ज्ञानउपासना है,अथवा 
' कमे उपासना हे 
 श्रीगरुआाच-अडे दोहे । 
सत चित आनँद एक तु, ब्रह्म अजन्य अप्तंग ॥ 
टीका-अथम जो शिष्यने प्रश्न किया,ताका उत्तर कहें हैं--/त्‌ 

'सत्‌ चित्‌ आनंदर्वरूप है.” या कहनेते देहते शिन्न कह्मा. काहेंते 


स्तरंगः ६. ] कनिप्ठअपिकारीकों उपदेशका प्रकार । ( २६९ ) 


देह असृतरूप है. और जठ्रूप है, और दुःखरुप है; और कर्चा- 
भोक्ता भी नहीं. काहेते, जाके विपे दुःख होवे, सो दुःखकी निवृत्ति 
ओ झुसकी प्रामिवास्ते किया करे, सो कर्ता कहिये है. सो तेरे 
विषे दुःख है नहीं याते दुःखी निश्वात्तिवास्ते क्रियाका कत्तो नहीं 
तूँ आनंदस्वरुप है, याते सुसकी प्राप्तिके निमित्त भी तू क्रियाका 
कर्ता नहीं, जो कत्तों होंगे, सोई भोक्ता होने है. तू कर्ता नहीं 
याते भोक्ता भी नहीं. पृण्य पापका जनक जो कर्म है, ताका कर्चा 
और सुख दुःखका भोक्ता स्थृल्सूक्ष्संघात है, तू नहीं 
तृमंधातका साक्षी है. याहीते आत्मा एक है, नाना नहीं. 
जो आत्मा कत्ती भोक्ता होंगे तब तो नाना होंगे काहेते 
कोई सुखी है. कोई दुःखी है और कत्तो भोक्ता एकही अंगीकार 
होवे तो एकक्े सुख होने तथा दुःख होनेते, सवकूं सुख तथा दुःख 
हुवा चाहिये याते भोक्ता नाना हैं, ओर आत्मा भोक्ता है नहीं 
याते एक है. ह 

सांख्यके मतमें आत्मा कर्ता भोक्ता अंगीकार नहीं कारिके 
नानापुरुष जो अंगीकार किये, सो अत्येतविरुद्ध है. काहेते; यह 
संख्यका सिद्धांत है;-सत्त-रज तमगुणोकी सम अवस्थाका नाम 
प्रधान कहें हैं. सो मधान प्रकृति है; विकृति नहीं विछति. नाम 
कार्यका है और प्रकति नाम उपादानकारणहूहे, सो प्रधान 
महत्तचका उपादानकारण है; याते प्रकृति है और अनादि है, 
- यते विकृति नहीं. और महत्तत्त अहंकार पेचतन्मात्रा, ये सात 
अक्ति विछृति हैं, उत्तर उत्तरके शरकृति हैं. और एव पूर्वके - विकृति 


(२७० ) विचारसागर । | पृष्ठ- ' 


| तन्मात्रा भी भूतनके भरकूति हैं. इसरीतिसे साव प्रकृति विक्वति 
' और पंचभूत और दशइंड्रिय, और मन ये सोलह विछृति है 
कृति नहीं और प्रुष; प्रकृति विकृति नहीं काहेते, जो हेतु 
तो प्रकृति होंवे और कार्य होवे तो विछृति 
होवे, सो पुरुष किसीका हेतु नहीं याते प्रकृति नहीं और काये 
नह; याते विक्ृति नहीं; योते पुरुष असंग है इसरीतिसे सांस्य- 
मतमें पचीसतर हैं. तल्लनाम पदार्थका है सांख्यमतमें ईश्वरका 
अंगीकार नहीं. स्व॒तेत्रमकति जगतका कारण है. और पुरुषके 
प्लोग मोक्षकें निमिच प्रकतिहदी प्रवृच्त होते है; पुरुष नहीं. प्रकृतिके 
विषयरुप परिणामते पुरुषनकूं भोग होवे है; और बुद्धिद्वारा विवे- 
करूंप प्रकृतिके परिणामते मोक्ष होगे है. यथ्रपि पुरुष असंग है. 
ताकेविंय भोग मोक्ष बने नहीं; तथापि ज्ञान सुख दुःख रागद्ठे- 
पसे आदिलेके बुड्िके पारिणाम हैं. ता बुद्धिका आत्मासे अवि- 
बेक है विवेक नहीं याते आत्मामें आरोपित बंध मोक्ष है परमार्थसे 
नहीं, अविवेकरिद्धि जो आत्मामें भोग,तासेही आत्माकू सास्यमतमे 
 श्लोक्ता कहें हैं ओर परमार्थस आत्मा भोक्ता नहीं बुद्धिंही 
भोक्ता है बुद्धि आत्मासे मिन्न है; इस ज्ञानका नाम विवेक 
है. ताके अभावका नाम अविविक है. इसरीतिसे सांख्यमतमें 
आत्मा. असंग है. 
और सुखादिक बुद्धिक परिणाम हैं, यते बुद्धिके परम हैं 
और आत्मा नाना हैं, सो वार्ती अयंतविरुद है. जो सुख दुःख 
' आत्माके धरम होवें, वो सुख दुःखके प्रति शरीर भेद होनेते, 
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स्वरंगः ६.] कनिष्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( २७१ ) 


आत्माक भेद होंगे. सो सुख दुःख आत्माके धम तो हैं नहीं 
किन्तु बुद्धिके धर्म हैं. याते, सुख दुःखकें भेदसे बुद्धिकाही भेद 
सिद्ध होपे है; आत्माका भेद सिद्ध होवे नहीं जैसे एकही व्यापक 
आकाश नाता उपाधिके धर्म उपाधि और आकाशके अविवे 
के प्रतीत होवे है; तेत्े एकही व्यापकआत्मामें नाना बद्धिके 
धर्म अविवेकसे प्रतीत होवे हैं यह वार्ता सांख्यमतमें अंगीकार 
करनी उचित है, आत्माकूं अप्नेग मानिके नाना अंगीकार करने 
निः्फल हैं, ओर कोई आत्मा मुक्त हे औरनकूं बंध है, इसरीतिि 
बंध मोक्षेक भेदसे जो आत्माका भेद अंगीकार करे, सोभी 
बने नहीं. काहेंते, जो बंध मोक्ष आत्मामें अंगीकार करें तो बंध 
मोक्षके, भेदसे आत्माका भेद सिद्ध होगे, सो बंधमोक्ष सांख्यमतमे 
' अम्तग आत्मा अंगीकार किये नहीं. किंतु, 
. चद्धिके अविवेकसे बंध अंगीकार किया है, ओर बुद्धिके ' 
अविवेकसे बंधका मोक्ष अंगीकार क्रिया है, जो वस्तु अवि- 
वेकते होंगे, और विवेकसे दूरि होंवै, सो वस्तु रज्जुसपैकी न्याई 
मिथ्या होंगे है, आत्माविषे भी बुद्धिकि अविविकत्ते बंध है;ओर विंवे ... 
के दरि होंवे है, याते बंध भिथ्या है. जैसे बेब मिथ्या है, तेसे 
 आत्माका मोक्ष भी मिथ्याहै, जामें वेध सत्य होवे, ताकाही मोक्ष 
सत्य होवे है, और आत्मामें बंध मिथ्या है; याते मोक्ष शी मिथ्या- . 
इसरीतिसे मिथ्या जो बंध मोक्ष सो आकाशकी न्याई 
एक आत्मामें भी बने है,तिनके भेद आत्माका भेद सिद होते नहीं 
यते सांख्य मतमें आत्माका भेद अततगत है. तेसे । 


(२७२ ) विचारसागर । .. | पष्ठच- 


न्यायमृतमें भी आत्माका भेद असंगत है, काहेते यह न्यायका 
सिद्धांत हैः-सुख, ज्ञान, इच्छा, देष, प्रयत्न, धर्म, अधर्म, ज्ञानके 
संस्कार, संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सैयोग,विमाग, येचतु्दंश गुण 
जीवरुप आत्माविे हैं. संख्या, परिमाण, पृथक्ल, संयोग; विभाग, - 
ज्ञान, इच्छा, प्रयल ये अष्ट गुण ईश्वरमें हैं. इतना भेद हैः-ईख 
रक्े ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, नित्य हैं; ओर जीवके तीनों अनित्य हैं, 
इंश्वर व्यापक है, और नित्य है; जीव नाना हैं ओर संपूर्ण व्या- 
पक है, नित्य है; ओर जीवका ज्ञान अनित्य है, याते जब ज्ञान 
गण होंवें तब तो जीव चेतन है,ओर ज्ञान गुणका नांश होवे, तब 
जडरुप रहे है. ईश्वर जीवकी न्‍्यादे आकाश, काछ, दिशा, मन 
नित्य हैं ओर, 

पृथिवी, जल, तेज, वायुके परमाणु, नित्य हैं, जो झरोखेमें 
सूक्ष्मजज प्रतीत होगे है; ताके छठे ्ञागका नाम परमाणु है. 
परमाणु आत्माकी न्याई नित्य है. और भी जातिसे आदिलेके 
, कितने पदार्थ न्यायमतमे नित्य हैं. वेदविरुद्ध सिद्धांत बहुत ढि- 
खनेका जिज्ञासुकूं उपयोग नहीं; यातें लिखे नहीं. “ में मनुष्य हूं, 
ब्राह्मण हूं ऐसी जो देहविषे आत्मभ्नांति; तासे राग द्वेष होंवे 
है. ता राग द्वेषते धर्म अधर्मके निमित्त प्रवृत्त होंवे है; विंनते 
शरीरके संबंधद्वारा सुखदुःख होवें हैं, इस रीतिसे न्‍्यायमतमें आ-' 
त्माक संसारका हेतु आंतित्ञानहे, 


सो भांतिज्ञान तंलज्ञानसे दूरे हेवे है; देहादिक संपूर्ण पदार्थ- 


स्तरंगः ६.] कनिष्ठआविकारीको उपदेशका प्रकार। ( २७३ ) 


नस “ आत्मा भिन्न है” या निश्चयका नाम तचज्ञान हे. ता त्- 
ज्ञानस “ में वाह्मण हूँ मनुष्य हूं” यह भांति दूरि होंगे है. भांति 
के नाशते राग द्वेषष अभाव होंवे है; तिन्हके अभावते पर्म 
अधर्मके निमित्त प्वृत्तिका अभाव होंवे है, प्रवृत्तिके अभावते शरीर 
संबंधरूप जन्मका अभाव होंगे है, और प्रारूपका . भोगते नाश 
होते है. शरीरसंबंधके अभावते इक्कीसदुःखका नाश होवे है. सो 
दुःखका नाश वहीं न्‍्यायमतमें मोक्ष है. एक शरीर ओर करोत्र, 
- लक, नेत्र, रसना, घाण, मन ये पट इंद्रियोंके विषय, और पट 
इंद्रियोंके ज्ञान, ओर सुस, दुःख, ये इकीस दुःख हैं, शरीरादिक 
भी दःखके जनक हैं, याते दुःख कहिये है. और स्वर्गादिकोंका 
सुख भी नाशके भयते दृःखका हेतु है. यातें दःख कहिये है 
यद्रपि न्‍्यायमतम ओतच्र मन नित्य है तिन्हका नाश बने नहीं 
तथावि जिम रुपकरिके श्रोत्र मत दुःखक्के हैं; तिसरूपका नाश 
होव है, पदार्थनके ज्ञानकी उत्पत्ति करिके दुश्खके हेतु हैं. सो 
पदार्थनका ज्ञान मोक्षकालमें शोत्र ओर मन करे नहीं. काहेते, जो 
कर्णगोलकमें स्थित आकाश है. सो शोत्र कहिये है. ता कर्णमो- 
' छकका मोक्षकालमें अभाव है. याते आकाशरूप भोतरईडिय है 
भी, परंतु गोलकके अभाव ते ज्ञान होंवे नहीं. इसरीतिसि ज्ञानका 
जनक जो शोतरईद्रियका स्वरूप, सोई दुःख है. ओर ताका ही 
नाश होवे हैः ओर- | 
आत्माके साथ मनके संयोगते ज्ञान होंगे है सो मनका .सेयोग- 


श्८ 


(२७४ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


त्यायस्िदधंतमें एककी क्रियाते अथवा दोकी किया तें होगे है. 
जैमे बीजवृक्षका सैयोग एक. धीजकी कियाते होने है, ओर दो में-. 
एनका संयोग दोकी कियाते होंगे है।तैंसे विभु आत्मामें वो क्रिया 
क्षमी भी होवे नहीं. ओर मोक्षकालमें मनमें भी क्रिया होंवे नहीं 
याते सैयेगवाल्‌ मनकाही मोक्षकालमें अभाव होंगे है. और-- 

कोई एकदेशी खचाके साथ मनके संयोग ज्ञानका हेतु 
कह हैं. आत्माके सैयोगक नहीं. छुंपप्तिमं पुरीतत्‌ नाग नाडीविपे 
मन प्रवेश करे है-लचासे मनका संयोग है नहीं. याति सुषुत्तिमें 
ज्ञान होगे नहीं, तिन्हके मम वचासे संयोगवाढा मनहीं ज्ञान- 
द्वारा दुःखका हेतु होंनेते दुःख है; फेवक मन. नहीं. मोक्षमें 
खचाके नाश होनेते ताके साथ संयोग है नहीं. याते ज्ञान होंवे 
नहीं. मोक्षकालमें मन हे भी परंतु दुःखका हेतु जो ज्ञानका जनक 
लचासे सेयोगवाका मत ताका स्रेयोगके नाशते नाश होंगे है 
इफरीतिसे मोक्षक्रुदें प्रमात्मासे मिन्नही दुध्खरहित होयके, 
» व्यापक आत्मा जरज़रुप स्थित होवे है. काहेते,ज्ञानगुणवे आत्माका 
प्रकाश होवे है. त्रों जीवका ज्ञान संपूर्ण इंद्रियजन्यही है; नित्य 
है नहीं. ता ईंड्ियिजन्य ज्ञानका मोक्षफालमें वाश होंदे है, यांते 
प्रकाशरहित जदरूप होयके आत्मामें मोक्षकार स्थित होगे है 
यह न्यायका सिर्धात है. और- 

न्यायंप्ततें पूरउक्प्कारते सु दुःख और बंध मोक्ष आत्माकूं 
हेवें हैं, याते आत्मा नाना है, और संपूर्ण व्यापक है. सर्व अल्प- 


स्तरंग:६.] कनिएआधिकारीकी उपदेशका प्रकार | (शजण 


पृदार्थसे जो संयोग सोई न्यायमतमें व्याएकका लक्षण है. और 
' सजातीय, स्वृगतभेदकां अभाव, व्यापृकका लक्षण नहीं. काहेंते 
न्यायमृतम यथपि आला निरदयव है, याते स्वृगतमदका तो ताके 
विपे अभाद है भी, परंतु सजातीय, और विजातीगके भेदका 
अग्नाव वहीं किंतु जातीय दूसरा आत्मा, ताका भेद आत्मामें 
है. ओर विजातीय घटाद्किनका भेद भी शआत्पायें है. याते सुजा- 
तीब, विजातीय, स्वगतभेदका अज्ञाव्‌ व्यापकका छक्षण नहीं; किंतु 
सर्वे अल्पपदा्थनसे सैगोगही धयापकका रक्षण है. 


..याक्ेबिएरे कोई शंका करे है-न्यायमतमे आत्माकी न्‍्याई 
आकाश, काल, दिशा भी व्यापक हैं. और परमाणु सूक्ष्म हैं, 
निरिदयव हैं; तिनसे रद व्यापकृपदार्थनका सेयोग बने नहीं. काहेते 
जो परवाणु सावपघव होंगे, तब तो क्िसीदेशमें आत्माका संयोग 
होंगे, और किसी देशमें अव्यव्यापकपदा्थनका संयोग होंगे. गो 
प्रमाण सावयद हैं नहीं; किंतु निखयव हैं; ओर अतिसूक्ष्म हैं 
तिन्हिके साथ एकही देशमें से व्यापकपदायनका सशेग होदेगा 
सो बने नहीं काहिंते, जो एकके सैयोगसे स्थान निरर है; ता 
देशूमें अन्यपदार्थनका सैयोग बने नहीं. यांते नानापदर्थनकूँ व्याप- 
कता बने नहीं, एकही कोई पदार्थ व्यापक बने है. 

यह शंका बने नहीं, काहेते, जो सावयववस्तुका संगरोगह सो 
तो अन्यके सैयोगका विरोधी है. जेसे जा एथिदी देशमें हस्तका 
-अयोग होवे, वा देशमें पादका सैयोग होदे नहीं और निरबयवका 


(२७६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


सयोग, स्थानक रोके नहीं, याते अन्यके संयोगका विरोबी नहीं यह" 
वार्ता अनुभवसिद्ध है. जैसे घटके जा देशम आकाशका संग्रोगह; ता 
देशमेंही काठका ओर दिशाका संयोग भी है, जो कोई घटका देश 
आकाश कालदिशासे बाहिर होवे,तो तादेशमें आाकाशकालू दिशाका 
संयोग होंगे नहीं; सो बाहिर तो कोई देश है नहीं, किंतु सर्व पदा- 
थैनके स्वदेश आकाश, काल, दिशार्मही हैं. याते स्वेपदार्थनके 
सर्व देशनविषे आकाश, काछ, दिशाका संयोग है. इसरीतिंसे पर 
माणुविषे भी एकही देशमें तानानिखयवविभुका संग्रोग बनें हू 
कोई दोष नहीं, याते आत्मा नाना है, और संपूर्ण व्यापक है 
स्वेका सर्वपदार्थनसे संयोग हे यह न्यायका सिद्धांत हैं सो 
समीचीन नहीं. काहेते, जो व्यापक आत्मा नाना अंगीकार करें 
तो स्वेशरीरमें सबे आत्माका संबंध अंगीकार करना होवेंगा. यांति 
कोन शरीर किसका है यह, निश्चय नहीं होवेगा. क्रितु एकएक 
आत्माके सब शरीर हुये चाहियें जो ऐसे कहैं:-जाके कर्मसे जोः 
शरीर उसन्न हुवा है, ता आत्माका सो शरीर है. तो भरी बने 
नहीं कहहेते; कमे जा शरीरसे होवे है, ता कमकरनेवाले पृवेशरी- 
रमें भी सवेआत्मा का संबंध है, याते के भी सब: आत्माकेही 
होवेंगे एके नहीं, और ऐसे कहैं:-जा आत्माके मनसहित 
शरीर है ता आत्माका सो शरीर है. सो भी बने नहीं. काहेते 
शरीरकी न्याई मनके साथ भी सवे आत्माका संबंध है. ताके- 
विष यह निश्य होगे नहीं. जो कोनसा मन किस आत्माक्ा है; 
कितु सवे आत्माके से मन हुए चाहिये. तैसे इंद्रिय भी से 


स्तरग: ६. ) कनिष्रअपिकारी को उपदेशका प्रकार । ( ३७७) 


आस्माके स्ेही होवेंगे. बाहरके पदार्थनर्िषे “बह मेरा है. यह 
ओर का है” ऐसा व्यवहार भी शर्सरनिमिचक हे. सो शरीर सर्व 
आत्मके सर्व हैं. याते बाहरके पदार्थ भी सब॑ आत्माके सर्च हुए 
चाहिये, ओर- 

जो ऐसे कहें-जा आत्माकूं जा शरीर अहंबुद्धि ओर मम- 
बरद्धि होने: ता आत्माका सो शरीर है. पो अहब॒द्धि और ममबद्धि एक 
. है: याते सर्व आत्माम रहे नहीं. किंत एक धर्म एकही धर्मोविपे रहे 
यानि एकही आत्माका शरीर है. जा आत्माका जो शरीर है, ता 
शरीरके संबंधी मत इंद्रिय ओर बाहरके पदार्थ ता आक्ाके हैं 
गति व्यापक नाना आत्मा अंगीकार करनेमें भी दोष नहीं. 

सो वानी भी बने नहीं, काहेंते, यथपरि अहंबुद्धि एकदेहमें 
एकही आत्माक होंव है, तथापि सो स्यायमतर्म बने नहीं, किंतु 
सब आत्मा्क एकदेहमें अहँदाद्दि हुई चाहिये काहेते न्‍्यायमतर्मे 
बड्धि नाम ज्ञानका है सो ज्ञान आत्मा ओर मनके संयोगते होते 
है सो मनके साथ संग्रोग सवे आत्माका है. बातें मनके 
मंयोंगमे जसे एक देहमें एक आत्मा अहँबादि होगे; तेसे एक 
दहमें ये आत्मा अहँबुद्धि हुई चाहिये. जो ऐसे कह:-यथाषि 
मनका सेयोग तो सर्व आत्मासे है; तथावि जा आत्मा ज्ञानका . 
जनक अद्ृ्ट है; ता आत्गाकंही अहंब॒ुद्धि होगे है, तो भी सर्वे 
ही ज्ञान हवा चाहिये. कहते, जो व्यापक नाना आत्मा अंगी- 
कार करें, तो एक शरीरकी शुत अशुत्त क्रियाते, शरोर में स्थित 


(२७८ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


सर्व आत्मामेंही अह्ट हये चाहिये; यह वार्ना पूर्व कहे 
आगे व्यापक जो। नाना आत्मा अंगीकार करें, तो 
भरक देहमें मर्बक सुख दुःखका भोग हुवा चाहिये, याते 
व्यापक नानाकरत्ता भोक्ता आत्मा हैं; यह स्यागका सिद्धाति 
समीचीन नहीं. और-- 


.. हमरे सिद्धांतमें तो कर्ता भाक्ता अंतःकरण है, सो अंतःकरण 

नाना है, व्यापक और अगु नहीं कितु शरीरके समानता अंतः 

करणका परिमाण है. दीपकके प्रकाशकी न्‍्याई बड़े शरीररू प्राति 

होगे, तब अंतःकरणका विकाश होंवे है; ओर न्‍्यनशरीरमें संकोच 
> होवेहै, यह वार्ता सिद्धांतविंबेके व्याख्यानमें मधुसूदनस्वामीने 

"पतिपादन करी है. जा अंतश्करणका जा शरीरसे संबंधहे: ता 
अंतःकरणक ता शरीरसे भोग होंवे है. 


जो अंतःकरणकूं व्यापक अंगीकार करें, तो सेशरीर - सर्वेके 
होवें; और भोग भी सवेकू होगें, सों व्यापक अंतःकरण नहीं; यते 
दोष नहीं. ओर अंतःकरणक अणु अंगीकार करें, तो शरीरके 
एक्देशमें अंतःकरण रहे है, ऐसा अंगोकार करना होवेगा, .मो 
वाततों बने नहीं. काहेते, जो एककालमेंही पाद और मस्तकमें 
केटकवेध होंवे, वो दोनों स्थानमें एकही कालमें पीडा होने है; सो 
नहीं हुईं चाहिये काहेते, जो अंतःकरण अण होंवे, तो एकही 
स्थानर्म एककाढमें रहे याते जा स्थानमें अंतःकरण होबे, ता स्थान- 
_/ ही पीड हुई चाहिये; दोनों स्थानमें नहीं. गाते अंतःकरण अगु 


स्करंगः ६.] कनिष्रआपिकारीको उपदेशका प्रकार | ( २७९ ) 


आर ब्यापक नहीं किंतु शरीर्के समान है. याते, कोई दोष 
नहीं, अगु आर व्यापक विरक्षण जो है; ताकंही मध्यपरिमाण 
कहें हैं, ओर- 

न्यू(यंमर्मे किसी नत्ीतते ऐसा अंगीकार किया हैः-आला 
नाना हुं, कर्ता भोका है, व्यापक नहीं; बाते भोगका सकर वहीं 
अगणु भी नहीं. याते दोस्थानम पीढाका असंभव भी नहीं, किंतु 
जमे वेदातमतमें अंतशकरण मध्यम परिमाण है; तैेसे आत्मा भी 
मध्यम परिमाण है, ताके पिंपे चतुदेश गुण रहें हूं 


सो भी समीचीन नहीं. काहेते जो आत्माकू सक्रोचविकाश 
बाला अंगीकार करें, तो दीपकी प्रभाकी न्‍्याई आत्मा विकारी 

(र विनाशवाठा होविगा. या मोक्षप्रतिपादक शाख और साधन 
निष्फल होवेंगे, ओर मध्यम परिगाण अंगीकार करिके संकोचवि- 
काश अंगीकार नहीं करें, तो कौनसे शरीरके समान आत्मा 
अंगीकार करें, यह निश्चय होगे नहीं जो मभुष्यशरीरके समान 
अंगीकार करें; वो जब आत्मा हस्तीके शरीरकूं श्र होवे; तब 
मर्व शरीरमें नहीं होगेगा. याते जा देशमें हरतीके आत्मा नहीं हैं। 
ता देशमें पीझ नहीं हुई चाहिये. ओर हस्तीके शरीरके समा 
अंगीकार करें, तो तास और शरीर बड़े है; पिन्हेके एकदेशमे 
पीड़ा नहीं हुई चाहिये. ओर सर्वते वह किस्तीका शरीर है नहीं, 
जाके समान आत्मा अंगीकार करें. ओर सर्वसे बश विरादका 
शसेर है, ताके ममान जो आत्मा अंग्कार करें, तो विरादके 


मा 


(२८० ) विचारसागर । [पह- 


शरीरके अंत्भूत से शरीर हैं. याते सर्व आत्माका सर्वे शरीरसे 
सबंध होंवेगा; ताकेविंये पूवदोष कहेही हैं. और यह नियम हैः- 
जो मध्यम परिमाणवस्तु होंगे, सो शरोरकी न्‍्याद अनित्य होंवे 
है, याते आत्मा भी अनित्य होवेगा. और अंतःकरणका तो हमारे 
मतमें ज्ञानते नाश होवे है; याति अनित्य है. मध्यम परिमाण 
अंगीकार कियेसे दोष नहीं. इसरीतिसे नवीन तार्किकका मत भी 
समीचीन नहीं. और- ु । 

जो कोई ऐसे कहेः-आत्मा नाना है, और अणु है, सो बात 
भी बने नहीं. काहेंते, जो आत्माकूं कर्ता मोक्ता अंगीकार करें, - 
तो अंतः/करणके अणुपक्षम जो दोष कह्मा. सो दोष होंवेगा. और 
कत्ता भोक्ता अंगीकार नहीं करें तो नाना आत्मा अंगीकार 
निष्फूल हेवेंगे. एकही व्यापक सर्वे शरीरमें अंगीकार करना 
योग्य है. और कचो मोक्ता अंगीकार नहीं करें तो अपने -सिद्धां- 
तका भी त्याग होवेगा. काहेंते अगुवादीका यह सिद्धांत हेः-ज्ञान 
पुस दुःख पर्मसे आदिलेके आत्माके धरे हैं, याते जो आत्माकूं 
अछु अंगीकार करें, तो जा शरीरदेशमें आत्मा नहीं है, सो देश 
शतसमान है; ताके विष पीडादिक नहीं हुए चाहिंयें. 

ओर जो ऐसे कहें:-पथपि आला तो शरीरके एक देशपें है; 
फ्रतु कतरीके गंधकी न्‍्याई ताक ज्ञान सारे शरीरमें व्याप्त है. 
गाते सर्वश्रीरदिपि अनुकूलप्रतिकूलके संबंधकं अनुभव करे है. 

मो भी बने नहीं. काहेतें यह नियम हैः-जितने देशमें शुण- 


स्तरंग:६. ] कनिश्अधिकारीकों उपदेशका प्रकार । (२८१ ) 


आठ रहे, तामे बाहर गुण रहूं नहीं, किंतु गुणीमेंही गुण रहे है 
जमे रूप, बशादिकनते बाहर रहे नहीं; तेसे आत्मासे बाहर ज्ञान 
भी बने नहीं, ओर कस्तरीके सृक्ष्माग जितने देशमें व्याव होंदें 
उनने देशमंही गंध व्यात होथे हैं: याते करत्रीका दृष्ठांत भी बने 
नहीं, / याति आत्मा अणु है ” यह पक्ष भी बने नहीं. और- 
श्रतिम आत्मा अत्यंत अणुसे भी अणु जो कह्माहि;सो दर्षि- 
ब्ैग हे;बाते कह्या है. जमे अत्यंत अणुवस्तुका मंदरृश्टिपुरुपक ज्ञान 
विन्‍नहीं, तमे वहिमुसपुरुपक आत्माका भी ज्ञान होंवे नहीं, याति 
अशके समान है; यह श्रतिका अभिप्राय है;ओर“आत्मा अण है ” 
यह अमिप्राय नहीं. काहेते, तहुतस्थानम व्यापकरूप, आपकी वेदने 
प्रनियादन किया है; बाते अण नहीं.उसरीतिसे “व्यापक तथा मध्यम 
परिमाण अथवा अणु आत्मा नाना है, “ यह कहना संभवे नहीं, 
परिशेपत एक व्यापक आत्माहताके बिंपे थमे अथमे सुख दुःख 
आर बंध मोक्ष जो अंगीकार करें; तो करिसीकू सुख ओर किसीर्के 


6 


ख किसी बंध किसीर्क मोक्ष ऐसा व्यवहार नहीं होवेगा. याते 
मीदिक बद्धिके धर्म हैँ. यर्थपि वृद्धि जद है, याते ताके विष भी 
र्ममखादिक बने नहीं; तथापि आत्माके धर्म नहीं हैं; इस अभि 

| ७ 77 हि की के अब 
प्रायते वद्धिके धर्म कहिये है. ओर “/ बुद्धिके धर्म है, याकेविंपे 
आअभिम्माय नहीं. बुद्धि ओर मुखादिक आत्माम अध्यत्त है जो 
बस्त जामें अध्यरत होंगे, सो तामें परमार्थसे होगे नहीं जे सं 
रज्ज़में अध्यस्त है; सो परमाथंसे रज्जुम है नहीं तेंसे बुद्धि ओर 


(२८४ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


छुसादिक आत्ममें हैं नहीं. ओर अध्यस्त वस्तु भी किसीका 
आश्रय होवे नहीं, याते बुद्धि भी सुखादिकनका आश्रय हे नहीं; 
परंतु अज्ञान तो शुद्धचेतनमें अध्यस्त हैं, ओर अंतःकरण अज्ञान 
उपूहितमें अध्यस्त है और अंतःकरण उपहितर्म पर्म अबर्म सुख- 
दुःख बंध मोक्ष, अध्यर्त हैं. इसरीतिसे आत्मामें धर्मादिकनके 
अधिष्टनपनेका अंतःकरण उपाधिहै,याते अंतःकरणके धर्म कहिये हैं 

जो अंतःकरणविशिए्में धर्मादिक अध्यस्त कहें, तो बने नहीं का 
हेते, विशेषणयुक्तका नाम विशिष्ट है. धरशोदिक अध्यासका अधिशन 
जो आत्मा वाका अंतःकरण जो विशेषण अंगीकार करें,तो अंतः- 
करण भी धर्ममुखादिकनका अधिष्ठान होवेगा. सो वात्तों बने नहीं. 
काहेंते, मिथ्यावस्तु अधिष्ठान होगे नहीं. याते आत्मामें धर्मोदि- 
कनके अध्यासका अंतःकरण विशेषण नहीं; किंतु उपाधिहे उपा- 
पिका यह स्वभाव हैः+आप तट्स्थ होयके जितने देशमें- आप 
होंवे, उतने देशमें स्थित वसस्‍्तुकूं जनावे.ओर व्शिपणका यह 
स्वृशाव हैः-जितने देशमें आप होबे, उतने देशमें स्थित वस्तुक 
अपनेर्साहित जनावे विशेषणवानकूं विशिष्ट कहें हे;ओर उपाधिया- 
हेकूं उपहितकरहेंहें, इसरीतिले अंतःकरणविशिष्में जोध्ांदिअध्यस्त 
कहें, तो जितने देशमें अंतःकरणहै, वा देशमें स्थितचेतनमाग और 
अंतःकरण दोनोंकू अधिष्ठानताहोवे,सो अंतःकरण आपभी अध्यस्तहे, 
याते अधिष्ठान बने नहीं. इसअभिभायते अंतःकरणउपहितमे पर्मादिक 
अध्यस्त कहे. यांत “* जितने देशमें अंतःकरण है, उतने देशमें 


स्तरंग:८. ] कनि._ठअधिकारीको उपदेशका-प्रकार | (१८३ ) 


स्थित चेतन भागमात्र्म अधिष्ठानता हे: अंतःकरणमें नहीं. ” 
वार्ता वन हैं. तेसे. 


अंतःकरण ज्ञी अज्ञानउपहितर्म अभ्यस्त है; अज्ञानविशिश्में 
नहीं. इसरीतिसे अध्यस्त जो पर्मादिक, तिन्हका अधिष्ठान आत्मा 
है. अध्यासके अगिष्ठानपनेकी अंदःकरणउपाधि है. याते बुढिके 
धर्म कहें हैं. ओर अवििकसे अंतःकरण आत्मा दोनोंविपे 
प्रतीत होगे है. बाते अंतःकरण विशिष्ट जो प्रमाता, ताके 
कहें हैं. धर्मादिकि अंतःकरणके पर्म होंगे, अथवा अंतःकरणविशि्ट 
प्रमाताके घर्म होंगे, अथवा रूजु सपे, स्वप्नके पदार्थ, गेववनगर, 
नमनीठताकी न्याई किसके धर्म ना होवें। सर्वश्रकारसे आत्माके 
धर्म नहीं य्रपि आत्मामें अध्यस्त हैं, तथापि जो वस्तु जामें 
अध्यस्त होगे सो ताहीमें परमार्थमे होबे नहीं, अध्यस्त नाम 
कल्पितका है. याते राग, देप, धमे, अपमे, सुख, दृःख, बंध, मोक्षसे 
रहित यह व्यापक आत्मा है. सो- 

आत्मा सव्‌ है. जा वस्तुका ज्ञानसे अमाव होवे, सो असत 
कहिये है. जाकी निवृत्ति किसी कालमें भी रहीं होगे, सो संत्त 
कहिये है. सर्वव॒दार्थनका ओर तिनकी चिवृत्तिका आला आधि्न 
है, जो आत्माकी निवृत्ति होंगे, वी ताका और अधिषान कहा 
चाहिये, काहेंते, शल्यमें निवृत्ति होंगे नहीं, जो आला और 
ताकी निवच्चिका अन्य अधिष्ठन अंगीकार कर, तो तोकी और 
. अधिशन अंगीकार करना होवेगा. इसरीत्सि अन्य अवस्था 


८४ ) .. विचारसागर । [ पड़- 


(६ 


होंरेगी. और आत्माकी जो निद्वति अंगीकार करें, ताकूं यह 
पूछें हैं;-जो आत्माकी निवृत्ति किसीने अनुभव करी है, अथवा 
नहीं ! जो ऐसे कहें; अनुभव करी है. सो बने नहीं. काहेंते, जो 
अनुभव करनेवाढा है, सोई आत्मा है. ओर अपना स्वरुप है, 
ताकी निवृत्तिका अनुभव अपने मस्तकछेंदनके अनुभव समान 
है, य॒तें आत्माकी निवृत्तिका अनुभव बने नहीं. और ऐसे कहें 
जों-आत्माकी निवृत्ति तो होवे है, परंतु ताकी नि्वृत्तिका अनुभर्व 
किसीक नहीं. तो यह वार्ता सिद्ध हुई, जो आत्माकी निवृत्ति 
तो होंवे नहीं. काहेते, जो वस्तु किस्लोने अनुभव नहीं करी, सो 
वेध्यापत्रके समान होंवे है. याते आत्माकी चिवृत्ति होंगे नहीं, 
याहीते आत्मा सत है. और- | 
आत्मा चित्‌ है. प्रकाशरूप जो ज्ञान, सो चित कहिये है, 
जो अप्रकाशरूप आत्मा अंगीकार करें; तो अनात्मजडब्स्‍्तुका 
प्रकाश कभी होगे नहीं. जो अंतःकरण और इंहियनसे पदार्थनका 
भरकाश कहें, तो बने नहीं काहेते, अंतःकरण और इंद्रिय पररि- 
च्छिन्ि है यते कार्य हैं. जो परिच्छिन्न होगे, सो घटकी न्याई 
ह होगे है. और अंतःकरण इंद्विय भी परिच्छिन्न है, याते कार्य 
है. देशकालते जाका अंत होंवे, सो परिच्छिन्न कहिंये है जो कार्य 
हे 8 जड होते है. याते अंःकरण और इंदियें भी जड़ हैं. 
जिनके किसीवस्तुका श्रकाश बने नहीं. याते जो आत्मा" सपका 
अकाश करे हे, सो प्रकाशरूप है. और-- | 


स्तंरगः ६, ] कनिष्रअधिकारीकी उपदेशका प्रकार (( २८५ ) 


जो ऐसे कहें--आत्मा प्रकाशहप नहीं, किंतु आत्मा तो जुड़ 
है. और ताकेविये ज्ञानगुण है; ता ज्ञानते आत्मा और अनात्माका 
प्रकाश होंवे है. वाकूं यह पूछें हैं-आत्माका ज्ञानगुण नित्य है, 
अथवा अनित्य है ! जो नित्य कहैं तो आत्माका स्वरुपही ज्ञान 
सिद्ध होवेगा. काहेंते, यह नियम है-जो आत्मासे भिन्न होवे, सो 
अनित्य होंगे है. जो ज्ञानकूं आत्मासे भिन्न अंगीकार करें, ते 
अनित्यही होंवेगा. याते नित्य मानिके आत्मासे भिन्न ज्ञानहै यह 
कहना बने नहीं. ओर अनित्य अंगीकार करें तो पटादिकिनकी 
न्‍्याई जड होंबेगा. जो अनित्य वस्तु होगे, सो जड़ होंवे है याते 
“ज्ञान अनित्य है”” यह कहना बने नहीं. किंतु ज्ञान नित्यही हे शो 
नित्यज्ञान आत्मस्वरुपही है. जो अनित्य अंगीकारकरें, तो कदाचित्‌ 
आत्मामें ज्ञान होंवे, और कदाचित्‌ नहीं, याते आत्मासे मिक् 
भी ज्ञान होगे; और नित्य अंगीकार कियेसे तो मिन्न होंगे नहीं. 
जो गुण होंगे सो गुणवान॒विषे कदाचित्‌ रहे; और कदाचित नहीं 
भी जैसे वख्का नीछ पीत गुण कदाचित्‌ रहे! और कदाचित 
नहीं रहे याते जो गुण होंगे, सो आगमापायी हेवे है. और ज्ञान 
नित्पता होनेते, आगमापायी है नहीं, याते आल्माका स्वरूपही 
ज्ञान है ओर- ु 

ज्ञानकं अनित्य कहें, तो इद्रेय अथवा अतःकरणसे ज्ञान 
उत्न होंगे है, यह कहना होवेगा. सो बने नहीं. कहते, सुषुमिमें 
इंब्ियादिक तो हैं नहीं, और सुसका ज्ञान होगे है; सो नहीं हुवा 
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चाहिये जो सुषुमिमें सुखका ज्ञान अंगीकोर नहीं करें, ती जागिके 
“कं सुख सोया” यह सुपुप्तिमें सुरुकी रट्ृति होंगे हे। सो नहीं 
हुईं चाहिये. जा दलतुका एवं ज्ञान होवे ताकी स्मृति होंवे हे; ओर 
अज्ञातवस्तुकी स्मृति होगे नहीं, और सुर्पु्तिक सुखकी जागिके 
स्वृति होते है. याते सुषृत्तियें सुखका ज्ञान होते है. ता ज्ञानके जनक. 
इंड्रियादिकुपुप्तिमें हैं नहीं; यते नित्य है ज्ञानकं त्यागिके आत्मा . 
क्नी भी रहे वहीं याते ज्ञान आत्माका स्वरुप है जैसे उप्णताकूं 
त्यागिके अधि कभी भी रहे नहीं; याते उष्णता वहिका स्वरुपहे तेंसे 
ज्ञान भी आत्याका स्वरूप है. जो आगमापादी होंगे, सो गण हो वेंहे 
उष्णता और ज्ञान आगमापायी हैं नहीं, याते अधि और आत्माके 
स्वृह्मप हैं जो कदाचित्‌ होगे, सो आगमाषायी कहिये है. 
उलति और दिनाश अंतःकरणडी इतिके होने हैं, ज्ञानके नहीं 
आत्मत्वरुप जो ज्ञान है, रो विशेषष्यवहारका हेतु नहीं; किंतु ज्ञान- 
सहिददति अथवा दृत्तिमं आरब्ज्ञान, व्यतहरका हेतु है. यह अब- 
च्छदवादकी रीति है. और आभासदादम आभाससहितवृत्तिसें व्यव- 
हर होगे है. आभारद्वारा अथवा साक्षादवृत्तिहारा आत्मस्वरुपज्ञ[- 
ने ही सर्व्यवहार पद होदे है; रहीं तो होवे नहीं, इसरोतिसे सर्व 
का भकाशक ज्ञानलरूप आत्मा है. गे चित्‌ है, और आला 
आनंदहप है. जो आत्मा भानंदहूप नहीं होते, वो विपयर्॑न- 
पते स्वहपआनंदका भान होने है, से नहीं हुआ चाहिये. 
डिष्यये आनेद नहीं, यह वानी पूर्व कहो है. जो विवयमें 


स्तर॑गः ६. ] कनि&अधिकारीकों उपंदेशका प्रकार। ६ २८७ )' 


आनंद होंवे, तो जा विपयते एकप्रुपकं सुख होंगे, तापेही 
अन्यकू दुःख होते है. जेंसे अग्रिके स्पर्शते अभिकीटकृं, और 
सर्पर्िहके रूप देखनेते सर्पिणी सिंहिनीकूं आनंद होंवे है, और 
अन्यपुरुषनकूं दुःख होवे है. सो नहीं हुवा चाहिये और सिद्धां- 
तमें तो अभिकीटकूं अभिस्पर्शकी इच्छा होंगे, तब चंचलबुद्धिमें 
सरुप आनंदका ज्ञान होंगे नहीं, अमिसंबंधते क्षणमात्र इच्छा 
- दूरि होयके निशवलबुद्धिमें स्वकृप आनंदका भान होंवे है अन्यपुरु 
पनके अमिसंबंधकी इच्छा है नही, किंतु अन्यपदा्थनकी इच्छा 
, हैं, तिन पदार्थनक्की इच्छा अभिसंदधसे दूरि होवे नहीं. योते 
चंचलअंतःकरणमें अभिततबंधसे आनंद होंगे नहीं. गाडे विपे; 

यह शक होंवेंहैः-जो इच्छारुप अंतःकरणकी वृत्तिहे, सो तो. 
विषयभातिस नाशकूं भाप्त होय गई। और अन्‍य वृत्तिका कोई 
: निमित्त है नहीं, याते उलत्ति हुई नहीं, और बृत्तिसे बिना स्वरूप 
आंतंदका भान होंवे वहीं, याते विष्यमेंही आनंद है. . 

रे शंका बने नहीं, काहेंते ययपि इच्छाहप तो अंतःकरणकी 
वृत्तिका अभाव है; सो इच्छारूप दूति होगे तो भी ताकेविरे 
: आवंदपकासहोंवे नहीं, काहेते इच्छाहुप वृत्ति राजस है। और 
आनंदका प्रकाश तालिझवृर्तियं होंगे है. पथापि वांछित पदार्थ: 
जो भिल्या है, ताके स्वरूपकूं विषय करनेवास्ते जो ज्ञानरुप 
अंतःकरंणकी वृत्ति है; सो सात्िक है. काहेते; सलगुणते ज्ञान 
होे है। यह निष्म है. ता सालिकवृत्तिमं आनंदका भाव होवे 
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है, परंतु सो ज्ञानकुप वृत्तिं बहि्मुख है. ताके प्ृष्ठभागमें स्थित 
जो अंतःकरणंउपहित चेतनस्वरूपआनंद, ताका तिंस वृत्तिसे 
ग्रहण होते नहीं. याते विषयउपहितचेतन रूप. आनंदका भान 
होंगे है. सो विषय उर्पहितचेतनआत्मासे भिन्न नहीं याते 
आत्मानंदकाही विषयमें भान कहिये है ता ज्ञानरूप वृत्तिविषि 
विषयके साथ नेत्रादिकनका संबंधही निमिच है. अथवा- 

ज्ञानहप जो बहिरमुखबृत्ति, ताप्ते अन्यअंतमुखबत्ति, होगे 
है. ताकेविंषे अंतःकरणउपहित चेतनरूपआनंदकाही भान होगे है 
यह उत्तमप्तिद्धांत है, ता वृत्तिकी उत्तत्तिमें इच्छादिकनका अभा- 
वही निमित्त है. जेसे इच्छादिकनते रहित जो एकांतमें उदासीन 
पुरुष स्थित है, ताकूं बहिसृखज्ञान रूपते कोई वि होंवे नहीं, 
आनंदका भान होवे है. याते इच्छादिकनके अभावरूप निमित्तते 
अंतर्मुखवृात्ति आनंद्महणकरनेवाली होवेंहे तासे वांछित विषके 
ढाभ्से इच्छादिकनका अभाव होनेते ज्ञानसे अनंतर अंतमुखब्रातति 
हो है. तिपते अंतःकरणउपृहितआनंदकाही गहण हो वे है. सो रवहूप 
आनंदका ग्रहण ओर विषयका ज्ञान अस्यंतवू्यवहित है. याते पुरुष 
कु ऐसी भांति होवेहै-' मेंने विष्यमें आनंद अनुभवकियाहे' प्रथमपक्ष ' 
से यह पक्ष उत्तम है. काहेते जो विषयकी .ज्ञानरपवृत्ति है; तासे 
अंतःकरणउपहितआनंदका तो भान बने नहीं. याते विषय उपहित 
आनंदका भान होवेगा, तो मारते वृक्षकी जो ज्ञानहफात्ति है सो 
भी सालिक है,तासे भी वृक्षउप॒हितचेतनस्वरूपआनंदका भाव 
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हुआ चाहिये. तैसे सर्वेज्ञानसें ज्ेययपहितचेतनरूपआनंदका भान 
हुवा चाहिये. याते अनालवस्तुका ज्ञानहप जो बहिमुसबृत्ति; तासे 
ज्ञेयउपहितचेतनस्वरूप आनंदका अहण होंगे नहीं, इसरीतिसे विष- 
यंके संबंधसे आत्मस्वरुपानंदका भान होंवे है. जो आत्मा आनंद- 
रूप नहीं होंगे, तो विषयसबेधस आनंदका भान बंने नहीं. याते 
आत्मा आनंदरूप है. और- 

 आत्माका सैबंधी जो वस्तु है,ताकेविये प्रेष होवेंहे. तासे सल्नि- 
हितमें अधिक प्रेम होगे है. इसरीतिसे वाहिरबाहिस्के पदार्थनकी 
अपेक्षाते अंतरअंतरके पदार्थनमें अधिक प्रीति है. परम्पराते अ 
त्माका सैबंत्ी जो पुत्रका बित्र तामें भ्ीति होंवे है. पुत्रेके मित्रकी 
अवेक्षाते पूत्रमे अधिक प्रीति है. और पृत्रते भी स्थूछ सूक्ष्म शेरी- 
रमें अधिक भीति है. और स्थुल्सूक्ष्म शरीरमें भी स्थूलते सूक्ष्में 
अधिक शीति है पूर्वूवेसे उत्तर उत्तर आत्माके सबीप है आत्माका 
आमास सूक्ष्शरीरम है; और में नहीं याते आभासद्वारा आत्माका 
सुक्ष्मरीरसे संबेध है; ओरसे नहीं स्थूलशरीरसे सूक्ष्शरीरका संबंध 
हे याते, स्थृलशरीरंसे सूकष्मशरीरद्वारा आत्माका संबंध है. और 
“पृत्रंस स्थृलशरीरदारां संबंध है. और पुत्रके मित्रेसे पुत्रद्धारा संबंध 
है इसरीतिसि उत्तर उत्तर जो आत्माके समीप, ताकेविषे अधिक- 
प्रीति है. जा आत्माके संबंध होनेंते पदार्थ भ्रीति होवे, वा. 
आत्मामेंही मंरुष प्रीति है; और पदार्थमें नहीं; जैसे पुत्रके मित्र 
पुत्रके संबंधसे भीति है। याते पु्रमेंही शैति है; पुत्रके मित्र 
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नहीं; तेसे आत्माके आषिकसमीपमें अधिक प्रीति होंगे है, याते । 
आत्माषिषेददी सबकी प्रीति हे 


सो प्रीति आनेंद्में ओर दुःखके अभ्ावमें होगे है; और में 
'नहीं, ओर पदार्थमें नो प्रीति होंगे, सो आनंद और दुःखके 
अभ्ावते निमित्त होंगे हे. याते आनंद और दुःखके अभाकतें 
ओरेमें प्रीति नहीं. याति सर्वकी प्रीतिका विषय जो आत्मा, सो 
आनंदरूप है; ओर दुःखका अभावहूप है. कल्पितका अभाव: 
'अधिष्ठानरुप हेवे है. जैसे स्पा अभाव .रज्जुरुप है. याते .. 
'कल्पित जो दुःख, तांका अन्नाव भी आत्मारुप है. इसरीतिसे 
आत्मा आनंदरूप है, और- ं 


- न्यायमृतमें आत्माका आनंदगुण है,सो समीचीन नहीं.काहेते, जो 
आनंदगुणकूं नित्य अंगीकार करें, तो आगमगापायी नहीं होंगे; याति 
आत्माका स्वरूपही आनंद सिद्ध होवेगा. और नित्य आनंद न्‍्याय- 
मृतमें है. भी नहीं. और अनित्य जो कहें, तो अनुकूंडविषय और 
इंदियके संवधसे आनंदकी उंपति अंगीकार करनी होवेगी. यांति . 
सुषृप्तिम आनेंदका भान नहीं हुवा चाहिये. काहेंतें, सुषृप्तिमं विष- 

यका और इंद्रियका संबंध है नहीं. याते आत्माका आनंद गुण - 
नहीं, किंतु आत्मा आनंदस्वरुप हे. इसरीतिसे आत्मा सत्‌ चित 
आनंदरुप है; सो सच्चिदानंद परस्पर मिन्न नहीं; किंतु एकही हे." 

जो-आंत्माके गुण होवें तो परस्पर भिन्न भी हेवें; ओर आंत्मस्वरूप. : 
है, यांति मिन्न नहीं, एकही आत्मा निवृत्तिरहित है, याते सेते 
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कहिये है. और जहसे विरक्षण प्रकाशहप है, याते चित्र कहिये 
है. और दुःखसे विलक्षण मुख्यभ्ीतिका विषय है, याते आनंद 
केहिये है. जैसे उष्णप्रकाशर॒प अभि है, पैसे सच्चिवआनंदरूप 
आत्मा है. और सब्चित्‌ आनंदर्वरुपही शारुमें जन कह्मा है यांति 
ब्रह्मखरूप आत्मा है. और ब्न नाम व्यापकका है. देशंते जाका 
अंत नहीं होगे, त्रों व्यापक कहिये है. तासे आत्मा जो भिक्न 
होवे, तो देशते अंतवार होंवेगा, जाका देशेतें अंत होंगे, ताका 
काठसे भी अंत होते है; यह नियम है. याते अतित्य होवैगा. 
जाका काल्से अंत होगे सो. अनित्य कहिये है. याते बह्म से जिन्न 
आत्मा नहीं ओर आत्मा मिन्न जो ब्रह्म होंगे; तो अनात्म! 
होबेगा. जो अनात्म(घगदिक हैं; सो जड हैं; याते आत्मासे मिन्न 
न्रह्म भी जठही होपेगा. याते आत्मासे भिन्न बह् भी नहीं; किंतु 
ब्रह्मस्वकूपही आता है... 
एकही चेतन सर्वप्रपंच ओर मायाका अधविएान है, याते ब््न 
कहिये है. अविया और व्य्य्टिवहञादिकनका अधिशन है याते 
आत्मा कहिंये है. तपदका रक्ष्य बल्न कहिये है, ओर लंपदका 
लक्ष्य आत्मा कहिये है. इशवरताक्षी तपदका छक्ष्य है। और 
जीवसाक्षी लंपदका लक्ष्य है. व्यश्तिंघातउपहितचेतन जीवसाक्षी 
है, और संमध्सिंघातउपहितचेतन ईश्वरसाक्षी कहिये है. ययपि 
जीवकी और ईशवरकी एकता बने नहीं तथापि जीवसाक्षी और 
ईशरसाक्षीका उपाधिके शेदते भेद है; ओर स्वरुपते एकही हैं 


(२९१). विचासागर। [ बृषठ- 


जैसे मठमें स्थित जो घटाकाश और मठाकाशः तिन्हका उपाविके 
भेदविना स्वरुपसे भेद नहीं ऐसे आत्मा और बल्चका उपॉधिभेद 
विना भेद नहीं; एकही वस्तु हैं. सो- 
ब्रह्मरुप आत्मा अजन्म कहिये जन्मरहित है. जो आत्माका 
जन्म अंगीकार करें, तो अनित्य  होवेगा सो वार्ता परोकवादी 
जो आस्तिक हैं, तिन्ह॒क॑ दृष्ट नहीं, काहेंते जो आत्मा उत्तचिना- 
शवात्र होंगे, ती प्रथमजन्म॑विषे ६ंवेकमविनाही सुखदुःखका भोग 
और किये कर्मका भोगसे बिना नाश होवेगा. याते को भोक्ता 
जो आत्मा अंगीकार करें, तो भी जन्मनाशरहितही अंगीकार 
करना होंबेगा. और आत्माका जन्ब जो अंगीकार करें तो हेतु- 
से विना तो किसी वस्तुका जन्म होवे नहीं. याते, किसी हेतुसेही जन्म 
कहना होंबेगा, सो बने नहीं. काहेते, जो आत्माका हेत॒है,सोआत्मासे 
मिन्नही कहना होवेगा. सो आत्मासे भिन्न संपृर्ण आत्मामें कल्पितहें, 
याते आत्माका हेतु बने नहीं. जैसे रज्जमें कल्पितसप रज्जुका 
तु नहीं, तेसे आत्मा कल्पितवस्तु आत्माका हेतु बने नहीं 
जेसे एकरज्जुविष नानापुरुषनकूं दंड, सर्प, पृथिवीरिखा, जलू- 
धार की भांति हवेहे. ता भांतिमें दो अंश हैं, एक तो सामान्य 
इद अंश है, एक सर्पादिक विशेष अंशहै. सों सामान्य इदंअंशु 
सुपोदिक विशेषअंशनमें सारे व्यापकहे. यह सर्प है, यह दंड है 
यह पृथिवीकी रेखा है, यह जलकी रेखा है,” इसरीतिसि सर्पादिक 
शिष्अंशमें इदे अंश सारे व्यापक है. सो व्यापकसामान्य इदंअंश 
रु्जुस्वरूप हे. ता सामान्‍य इदंअंशके ज्ञानकुंही भ्रांतिका हेतु 


दी 
48ज5.. 


रंग: ६.] कनिष्ठ अभिकारीकों उपदेशका पकार। ( १९३ ) 


'रड्जुड़ा सामान्य ज्ञान कहें हैं.मो सामान्य इदंअंश सत्य है.कहेंते, 
रमज्जुका जान हुयेमे अनंतर भी ता इदं अंशकी प्रतीति होंगे है.जैसे 
जतिकालमें“यह सर्प है” था रीतिसे सर्पादिकिनसे मिलिक्रे हद अं- 
शक मतीति होंवे हे. तेसे झांतिकी निवत्तिसें अंतर भी, / यह 
'रश्जु है या रीतिसे रज्जुके साथ मिलिके इदंअंशकी प्रतीति होंवे है. 
जो इर्द अंग भी मिथ्या होगे, तो स्पादिकनकी न्याँद भाँतिकी 
निवनिसे अन॑तर ताकी भी प्रतीति नहीं हुंई चाहिये. यांति सवोदि- 
कमॉतियें व्यापक जे| इदे अंश सो सत्य हे.और अधिषन रज्जुरुप 
है. और परस्पर व्य्तिचारी जो सपोद्कि, सो कल्पित है 


तमे सर्वपदार्थन्म पांच अंश हैं; एक नाम और, रूप ओर अस्ति 
तथा भाति और प्रिय. “बट” यह दोअक्षर वाम, और “गोलरूप 
'बर्टं है यह अस्ति, और “घट, अतीत होते है” यह भावि, और 
“बट, प्रिय है? यह आनंद, सर्पादिक भी सविणीआदिकनकछूं प्रिय 
हैं, इस रीतिसे सर्वपदार्थनेमं पांच अंश हैं. तिन्हवियें अस्तिभाति- 
'त्रियरूप तीनि अंश सब पदाथ्रनमें व्यापक हैं.और नामरूप व्यत्ि- 
चारी हैं जो वस्तु कह होंवे और कहूँ नहीं होे, सो व्यतिचारी 
कहिये है. घट दाम गोलरूप, पटविपे नहीं है. पटनाम और ताका 
रुप धर्सवेषे नहीं है.इसरीविसे सर्वपदार्थनविपे नामरूपअंश व्यति- 
चारी है, और अस्तिभातिमियरूप सर्व बिंपे अनुगत है. जैसे सर्प 
देडादिकनमें अनुगत इदंअंश सत्य और अधिष्ठान है. तैसे स्वेपदा- 
अनमें अनुगत अस्तिभातिणियहुप सत्य है; और अधविष्ठानरुप 


(२९४ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


सर्ददेदादिकनकी न्‍्याई व्यमिचारी नाम रूप कल्पित हैं. और 
अस्तिभातितिय सचितआनंदरूप है; यति आत्मस्वरूप है. इसरी- 

से संचितआनंदरूप आत्माविषे संपूर्ण नापरूप प्रपंच कल्पित हैं 
सो कल्पितपदार्थ कोई आत्माके जन्मका हेतु बने नहीं; याते आत्मा 

जन्मा है. जा वस्तुका जन्म होंवे; ताहीके सत्ता, वृद्धि, पारेणाम, 
अपक्षय, विनाशरूप पांच विकार और होवें हैं. आत्माका जन्म 
होवे नहीं, यांते उत्तर पांच विकार भी होवें नहीं,इसरीतिसे अजन्मा 
कहिये. जन्मादिक पट्विकारते रहित आत्मा है. सत्ता नाम प्रग- 
टताका है; और अपक्षय नाम परनेका है. सो,- 


आत्मा अस्ंग है. संग नाम संबंधका है. सो सजातीये 
विजातीय स्वगतपदार्थसे' होगे है. जैसे घटका घट्से जो संबंध है, 
सो सजातीयसे संबंध है. ओर घटका पटसे जो संबंध, सो विजा- 
तीयसे संबंध है. स्वगत नाम अवयवका हे. याते पका तंतुसे जो 
संबंध, सो स्वृगतसे संबंध है. आत्मा दो अथवा अनंत होंवें, तो 
सजातीयसे आत्माका संबंध होंवे सो आत्मा एक है; याते सजा 
तीय आत्मासे आत्माका संबंध नहीं ओर आत्मासे विजातीय 
अनात्मा है, सो ग्रमतृष्णाके जलकी न्‍याई आत्मामें कल्पित है. 
ता कल्पितस आत्माका संबंध बने नहीं; जैसे मृगतष्णाके जलसे 
'पृथिंवीका संबंध होवे नहों; जो संबंध होगे तो ऊपरभूमि जलसे 
गीली हुईं चाहिये. जैसे भृगतृष्णाके जलसे ऊषरभमिका संबंध 
नहीं।तैंसे आत्मामें कल्पित जो विजातीय अनात्मा, तासे आत्माका 


| 


स्तरंगः६ . ] कनिष्ठअपिकारीको उपदेशका प्रकार । (२९५ ) 


संबंध नहीं जो आत्माके अवयब होवें तो आत्माका स्वग॒त्स सबंध: 
ै हो आत्मा नित्य हे याते निरवयव है. ताका स्वगतसे संबंध बने 
नहीं. इस रीतिसे सजातीय विजातीय सवगत संबंध आत्माविषे नहीं, 
योत असंग है. इसरीतिसे, हे शिष्प ! सचित्‌ आनंदजल्रूप, 
जन्मादिकविकाराहित, असंग आत्मा है, भ्म़ो तू है. ? यह प्रथम 
पश्षका अर्क दोहेसे आचार्यने उत्तर कह्मा. ' 

“ जगेतुका क्तो कौन है ! ” यह द्वितीय पश्रका उत्तर अर 
दोहेसे कहें हैंः- ' 

क्‍ . दोहाड़े। 
विध्ुु चेतन माया करें, जगको उत्पाते भंग ॥ 

टीका-विभु कहिये व्यापक जो चेतन, ताके आश्रित और 
ताकू विषय करनेवाढी माया कहिंपे, सत्‌ असतसे विलक्षण अहु- 
तशक्तिरुप अज्ञान; तासे जगवकी उ्ीचि भंग होबे है. उत- 
लि और मंग कहनेंते स्थितिका महँण अथते होवे है. याते यह 
अथ सिद्ध हुवा-मायायुक्त जो चेतन सो ईशर कहिये है. सो 
कवर जगतकी उत्तत्ति पालन नाशका हेतु है. या कहनेते “जगः 
तका कोई कर्ता है, अथवा आपसे होंगे” याका उत्तर क्या 
और “जगवका कर्ता कोई जीव है, अथवा इंखर है १. याका 
भी उत्तर कह्या. 

जगतका कर्ता ईश्वर है; आपसे होगे नहीं. जो कंचसि बिना 
: , जगत होगे तो कुछाछुबिना घट हुवा चाहिये. याते जगतका 


धर 


(२९६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


कोई कर्ता है. पो कर्ता सर्वज्ञ है. कहेंते, जो कार्यका को होंवे 
सो ता कार्यकूं और ताके उपादानकु जांतिके करे है. बाते जग- 
ता कत्ती भी जगतके और जगतके उपादानकूं जानिके करे है. 
इसरीतिंसे जगतका कत्तो जगवकूं, ओर जगतके उपादानकू जाने 
हे; याते सर्वज्ञ है. ओर सर्वशक्तिमान्‌ है. काहेते जो। अल्शक्ति- 
वाले जीव हैं, पिन्हसे या जगतकी रचना मतसे भी चिंतन होंगे 
नहीं, यावे अहृुत जगत कत्तो अद्वत्शक्तिवारा है. श्सरीकिषे 
- जगवका कर्ता सर्वेशक्तिमाव है. और स्वतंत्र है. काहेते, जो 
'न्यूनशाकिवाला होते; सो पराधीन होवे है. और सर्वेशक्तिवाढा 
प्राधीन होे नहीं; याते स्वतंत्र है. इस रीतिंसे जगवका कर्तो 
सवंज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ स्वतंत्र हे ताहीकूं ईश्वर कहें हैं. ओर अत्पक्ष 
अलशकिपान्‌ परापीनकू जीव करें हैं. ययपि: अत्पक्ञतादिक 
जीव भी परमर्थते नह, तथावि अविधाकृत मिथ्या अल्पन्ञता 
दिक जीव प्रतीत होवें हैं; याते जीवतें कहिये हैं. अवियाकृत 
अल्पज्नतादिकनकी जो शांति प्लोई जीवता है. सो अल्यज्ञतादिक 
नही ज्रंवि इसे है नहीं. किंतु मायाकृत सर्वज्ञतादिक ईश्वर 
है. यह वात विस्तारसे आगे प्रतिषादन करेंगे. इसरीतिते जग- 
तका कर्ता जीव नहीं, ईश्वर हे. 
शो ईवर एकदेरा्े त्थित नहीं, किंतु सवंत्र व्यापक है. जो 
3598२ तो जो बस्तुका देशते अंत होवे, ताका 
ते भी अंत होवे है; बाते अनित्य होवेगा, जो अनित्य होवे . 


्ख 


. 'र्तरंगः ६.] कनिष्ठआधकारीको उपदेशका प्रकार | (२५९५७ ) 


सो 'कत्तोसे जन्य होथे है. याते ईश्वरका भी करती अंगीकार 
आना हेतेंगा. सो इसका कर्ता बने नहीं; काहेंते, आप 
' तो अपना कर्ता बने नहीं:जे अपना करत्ती आपकही अंगीकार करें 
तो आत्माश्रयदोपष होवेगा. आपही क्रियाका कत्तो, और आपही 
कियाका करे होंगे तहां आत्माभ्रय होने है. जैसे कुछाठ कियाका 
कत्ता है, ओर घट कर्म है. तेसे क्रियाका कत्तो और कर्म भिन्न 
होवे हैं; एक बने नहीं; बाते आत्पाश्रय दोप हे. कर्म नाम कार्यका 
हैं, और कार्यके विरोधीका नाम दोष है. आत्माश्रय कार्यका 
विरोधी है, बाते दोप है, याति ईबवरका कर्चा अन्‍य अंगीकार करना 
होवेंगा.सो अन्य भी प्रथम कनतीकी न्याई कत्तोजन्यही कहना होवेगा 
सो ताका कतात्ती प्रथमकी न्‍्याई तासे मिन्नही कहना होवेगा. सो 
प्रथम जे ईश्वर है, ताकूं द्वितीयकत्तोका कत्तो अंगीकार करें, 
तो अन्योन्याश्रयदोए्‌ होवेगा, याति तुतीयकती और अंगीकार कर- 
ना होवेगा, ता तृतीयका कत्तो जो द्वितीय मरनें, तब तो अन्योन्या- - 
अयदोप होते, ओर प्रथम मानें वब चक्रिकादोप होंवेगा.जैसे चक्रका 

अमण होते है, तेसे प्रथमकर्ता दिततीवजन्य ओर द्वितीयकर्ता तृतीय 

जन्य, ओर तृतीय प्रथमजन्य, सो प्रथम फिर द्वितीयजन्य; इसरी- 
तिसते कार्यकारणभावका भ्रमण होवेगा. चक्रिकास्थानमें कोई भी 
सिद्ध हेवि नहीं; सवेको परस्पर अपेक्षा है. अन्योन्याश्रयमें दोनोंकी - 
. परस्पर अपेक्षा है; एकक्ी सिद्धि हुये बिना अन्यकी सिद्धि होंदे 
: नहीं. याते, जैसे कुछालका कर्ता आप नहीं' किंतु ताका पिता है 


(२५९८ ) विचारसागर । .. [पए- 


तैसे प्रथम ईखरकर्ताका अन्य कर्ता है, और कुछालका पिता अपने 
पुत्रते उस हेवे नहीं, किंतु अन्यपितासे उस होंगे हे. तेसे, 
दिवीयकर्ता प्रथमकत्तीस उतन्न होंगे नहीं किंतु अन्यकतसिही 
कहना होवेगा. और कुछाढका पिवामह, कुछाल और ताके पितासे 
उसन्न होवे नहीं, किंतु चतुर्थ जो कुछाठका प्रफ्तिमह, तासे 
उस्न होवे है; तेंसे तृतीयकर्ता भी प्रथम और द्वितीय कत्तसि उसनन 
होवे नहीं. थाते चतुर्थ कर्ता ओर अंगीकार करना होवेगा. ता 
चतुर्थका कंत्तों और पंचम मानना होवेगा, याते अनवस्थादोष होवे 
गा. धाराका नाम अनवस्था है जो कर्ताकी धारा अंगीकार करें, तो 
कौनसा कर्ता जगत करे है, यह निर्णय नहीं होवेगा. किसीएककू 
जगतका करत्तों माननेमें कोई युक्ति नहीं. ता युक्तिके अभावका 
नामही विनिगमनाविरह कहें हैं. और धाराकी कहूं विश्रांति अंगी- 
कार करें, तो जा करत्तीमें घाराका अंत अंगीकार किया; सोई 
कत्तों जगतका मानने योग्य है. पूषे सारे निष्फछ होवेंगे, याका 
* नामही प्राग्लोप कहें हैं. पिछलेके अभ्नावका नाम प्राग्लोप है. 

इस रीतिसे ईश्वका देशते अंत अंगीकार करें तो उत्तत्ति अंगीकार 
करनी होवेंगी. और उत्पत्ति अंगीकार करें तो आत्माश्रयादि 'पट्‌ 
दोष होवेंगे. याति इश्वरका देशते अंत नहीं, किंतु व्यापक है, 
याहीते नित्य है, 

ता व्यापक ईश्वरका ओर जीवका स्वरुपसे भेद नहीं, किंतु उपा- 

बिसे भेद है. काहेते, अवच्छेदवादमें गशायाविशिष्वेतत इंशवर कहें. 
हैं, ओर अविद्याविशिष्टचेतन जीव कहें हैं. आभासवादमें माया और 


स्तरंगः ६. ] कनि्रभविकारीको उपदेशका प्रकार । ( २९९ ) 


आभासविशेष्टचेतन इंश्वर कहेंहं, ओर आमभाससहित अवियाबिशि- 
ट्रचेतनक जीव कह हैं. आभासवादमें आभाससंहित अविया और 
मायाका भेद है; चेतनका नहीं. तैसे अवच्छेदवादम भी अविया 
ओर मायाका भेद है; स्वरूपसे चेतनका भेद नहीं. और अन्ञानमें चेत- 
नका प्रतिबिंष जीव है, और विम्ब ईश्वर है. या पश्षमें भी चेतनका 
स्वरुपसे मेद नहीं; किंतु एकही चेतनमें जीवपना ओर ईश्वरपना 
आरोपित है. यह वार्ता आगे कहेंगे. इसरीतिसे जगतका कर्ता सर्वेज्ञ 
सर्वशक्तिमान स्वतंत्र इश्वर है. सो इख्वर व्यापक है, ताका और 
जीवका पिशेषणमाजसे भेद है; ओर स्वरुपसे अग्ेद है. यह द्वितीय 
प्रश्षका उत्तर कद्या. क्‍ 

जेक्षका साथन ज्ञान है, अथवा कर्म है अथवा उपासना 
है अथवा दो हैं ! ” थराका उत्तर कहें हैंः- 


दोहा। 

हेतु मोक्षकों ज्ञान इक; नहीं कम नाहें ध्यान ॥ 
रज्जु से तबहीं नशे, होय रज्जको ज्ञान॥ 
टीका-मुक्तिका हेतु कर्म ओर ध्यान कहिये, उपासना नहीं; 
किंतु ज्ञानही हेतु है. काहेंते, जो आत्मामें बंध सत्य होंवे तो 
ताकी निवृत्तिरुप मोक्ष ज्ञानसे होंगे नहीं किंतु कमें अथवा उपा- 
सनाते होगे. सो बंध आत्मा सत्य है नहीं; किंतु रज्जु सपेकी 
न्‍्या£ मिथ्या है. वा मिथ्याकी विवृत्ति - अधिशनंज्ञानसे बने है, 
कम अथवा उपासनासे नहीं, जेसा रज्जुका सर्प किसी कियाते दूरे 


(३०० ) विचारसागर । [ पृ्ठ- 


न्‍लच्र रे 


झोवे नहीं, केवल रज्जुके ज्ञानते दूरे होंगे; पैसे आत्माके अज्ञानसे 
अतीत जो होंवे हे बंध, ता वेधकी प्रतीति और अज्ञान आत्मा 
ज्ञानसेही दूरि होदें हैं. 

जो कमका फल मोक्ष होंगे, तो मोक्ष अनित्य होंवेगा. काहेते . 
यह नियम हैः-जो कृषिआदि कमेका फल अन्नादिकि हैं; सो 
अनित्य हैं. और यज्ञादिककर्मका फल स्पर्गादिक मी अनित्य हैं. 
जो मोक्ष भी कमेका फूछ अंगीकार करें, तो अनित्य होवेगा. 
याते कमका फ़छ मोक्ष नहीं. तेंसे उपासनाका फूल जो अंगीकार 
करें, तो भी - मोक्ष अनित्य होवेगा. काहेते उपास्तना भी 
आनसकतमही है; और कमका फ़छ अनित्य होगे है; याते उपास- 
नारुप कमेका फल भी मोक्ष नहीं. और- 

कमकत्तोकूं कर्मसे पॉचप्रकारका उपयोग होंवे है. पदार्थकी 
उतत्ति, तथा नाश, अथवा पदार्थकी प्राप्ति, व पदार्थंका विकार 
तेसे संस्कार, अन्यरूपकी प्राप्तिका नाथ विकार है. सेध्कार दो 
प्रकारका होगे है. मलकी निवृत्ति और गुणकी उत्तति यह 
पांचप्रकारका कर्मसे उपयोग होंवे है, सो मुमुक्षुकं कोई भी बने 
नहीं; यांति युमृक्ष ज्ञानके साधन अवणादिकविषेही प्रवृत्त होंवे, 
और कर्ममे नहीं. जैसे कुछालके करमते कुछालकूं घटकी उत्पत्ति 
उपयोग होवे है, तेसे मुमुक्षक॑ कमेते मोक्षकी उत्पत्ति उपयोग बने 
नहीं. काहिते, जो अनर्थकी मिवृत्ति, और परमानंदकी प्राषिरप 
मोक्ष है, सो अनर्थकी निवृत्ति आत्मामें नित्यसिद्ध है. जैसे रज्जुमे 
सपंकी निवृत्ति नित्यसिद्ध है और आत्मा परमआनंद्रवरुप है. 


कर 


स्तरंगः ६.] कमनिप्ठअपिकारीको उपदेशका प्रकार। ( ३०१ ) 


याते परमानंदकी प्राप्ति भी नित्यसिद्ध है; इसरीतिसे स्वधावसिद्ध 
मोक्षकी कमसे उल्त्ति बने नहीं. जो वस्तु आगे सिद नहीं 
होगे ताकी कर्मते उलाति होने हे; और सिद्धवस्तुकी उपत्ति 
होंबे नहीं. और- 

वेदांतभवण भी मोक्षकी उत्पत्तिके निमित्त नहीं कहा, किंतु 
आत्मा नित्यवुक्त है, किंचितमात्र भी कतंव्य नहीं; इस वात्तकि 
जानने वास्ते अवण है, यह जानिके कतेव्यभांति दूर होंगे है.और 
वेदांतभवणसे अनंतर भी जिनऊ कर्तैव्यम्रतीति होंवे है। तिन्हने 
तत्त जाना नहीं, इस्रीकारण॑ते नित्यनिक्ृनत्ति जो अनर्थ, ताकी 
निवृत्ति, और नित्य्राप्रआनंदकी प्राप्ति, वेदांतभवणका फूछ देवगु- 
रुने नेष्कम्येशिद्धिमं कह्या है. याते मोक्षकी उल्पत्तिरृप कमेका 

“भोग मुमुक्षुक बने नहीं. 

जैसे दंडका प्रहारूप कर्मका घटका वाशहूप उपयोग होते 
है; तैसे मुमृक्षकं कमेते किसीपदार्थका नशारूप उपयोग भी बने 
नहीं. काहेते, अन्यपदार्थका नाश तो मुयुक्षुकं वांछित है नहीं, 
बंधका नाशही कमसे उयोग कहना होनेगा. सो बंध आत्मामें है नहीं 
मिथ्याप्रवीति होंगे है. तो मिथ्यामतीतिका नाश क्मते बने नहीं, 
और आत्माके यथार्थक्ञानसे तो मिथ्याप्रतीतिका नाश बने है. 
याते मुमुक्ष्ल पदार्थका नाशरूप उपयोग भी कर्मसे बने नहीं. जैसे 
गमनरूप कंमते भरामकी प्रातति हेवे है; ऐसे मोक्षकी आापिरुए 
उपयोग कर्मसे बने नहीं, काहेंते जो आत्मा नित्यमुक्त है ताकूं 


(३०२) विचारसागर । - [ पृछ- 


मोक्षकी भात्ति कहना बने नहीं; जाकू बंध होने ताकूं मेक्षकी 
भाप्ति कहना बने है; और आत्मामें बेध हे वहीं, याते मेक्षकी 
प्राप्रिहप कर्मका उपयोग मुमुक्षुकू बने नहीं. ' 

जैसे पाकरूप कमंसे अन्नका विकाररूप उपयोग पाचक्कू 
होंवे है, तैसे मुमुक्षुकं कमसे विकाररूप उपयोग भी बने नहीं. 
काहेंते, और तो कोई विकार बने नहीं; जो आत्मामें प्रथम बंध 
अंगीकार करें, ओर मोक्षदशाम चतुर्भजादिक विलक्षणरूपप्रात्ति 
अंगीकार करें; तो अन्यरूपकी प्रातिर॒प विकार कमेका उपयोग 
मुमुक्षुकू बने. सो अन्यरुपकी प्राप्ति आत्मामें अंगीकार नहीं याते 
कर्मसे विकारूप उपयोग भी मुमक्षुकूं बने नहीं. 


जैसे बस्रके क्षाउनहप कर्मका मढकी निवृत्तिरूप संस्कार 
होगे है, तेंते मलकी निवृत्तिरुप संस्कार भी मुम॒क्षुकूं कमेसे उप- 
योग नहीं. काहेते, अन्यके मलकी निवृत्ति तो मुम॒क्षुक॑ वांछित हे 
नहीं, आत्माके मलकी निबृत्ति कहनी होंबेगी. सो आत्मा नित्य- 
शुद्ध है, ताकेविषे मल है नहीं. याते मठकी निवृत्तिरप संस्कार 
बने नहीं, ओर अंतःकरणविंषे पापरूप जो मछ है, ताकी निर्वृत्त 
जो कर्मसे उपयोग कहें, तो यह वार्ता सत्य है; परंतु शुद्धअंत/क 
रणवाला जो मुमुक्ष॒ है, ताका विचार करें हैं, ताके अंतःकरणमें भी 
पाप है नहीं; याते पापकुप मछकी निववृत्तिऱप सैस्कार भी मुमुक्ुं 


कर्म उपयोग के नहीं. और अन्नानकूं जो मल कहें, तो अज्ञान 
आत्मा भी हे,परंतु ताकी निवृत्ति कमसे होते नहीं, काहेंते अज्ञा- 


स्तरंगः ६. ] फनिष्ठअधिकारीको उपंदेशका प्रकार । ( ३०३ ) 


नका विरोधी ज्ञान है; कर्म नहीं. याते मछकी निवृत्तिरुप सरकार 
मुमक्षुकू कर्मेसे उपयोग बने नहीं. जेसे बस्रका कुछुंभमें मज्जनरूप 
कर्मका रक्तगुणकी उलत्तिरुप संस्कार उपयोग होंवे है, तेसे गुण- 
की उत्त्तिरुप संस्कार मुमुक्षुकु कर्मसे उपयोग बने नहीं, काहेते, 
अन्यविपे ता गुणकी उत्पत्ति कहना बने नहीं; आत्माविषेही कहना 
होवेगा. सो आत्मा निर्गुण है; ताकेविषे गुणकी उः्पत्ति बने नहीं, याति 
गुणकी उ्सीत्तिरुप संस्कार शी मुमुक्ुकूं कमंका उपयोग बने नहीं. 
था प्करणमें उपयोग नाम फठका है. कर्मका पांचही प्रकारका 
फूल होंवे है, और नहीं. सो पांचम्कारका फूल कर्मेका मुमृश्षुकं 
बने नहीं, याते कक त्यागिके ज्ञानके साधन भवणविषेही मुमुक्ष 
परवुत्त होंवे. उपासना भी मानस कर्मही है; याते ताके खंढनमें पृथक्‌ 
युक्ति नहीं कही. इसरीतिसे केवछ कमे अथवा उपासना मोक्ष- 
का हेतु नहीं; किंतु केवछ ज्ञान है, और कोई कमउपासनाम्हित 
ज्ञानकू मोक्षका हेतु अंगीकार करें हैं; ओर ताकेविष युक्तिदर्शंत 
शी कहें हैं. जेते आकाशमें पक्षीका एकपक्षत्रे गमन होवे. नहीं 
किंतु दो पक्षसें गमन होगे है; पैसे मोक्षकोककूं भी एक ज्ञानहुप- 
पृक्षते गमन होंवे नहीं; किंतु एकपक्ष तो उपासनाध्षहित करे है; 
और दिवीयपक्ष ज्ञान है. उपासना भी मानसकर्गही है; याते एक- 


ही पक्ष है. 


अन्य दर्शवः-मैते सेतुके दशनसे पापका नाश होंगे है. सो 
सेतुका दर्शन भी प्रतक्षरुप ज्ञानहै। और भदाभक्तिपहित गमनादि 


(३०४ ) विचारसागर । . [ पृष्ठ 


नियमकी अपेक्षा करें हैं. जो श्रद्धादिक रहित पुरुष होने ताऊ 
सेतुदर्शनसे फल होंगे नहीं. नैसे सेतुका प्रतयक्षज्ञान श्रद्धानियमा 
दिकनकी फठकी उत्लत्तिमें अपेक्षा करें है; ऐसे लल्नज्ञान भी 


[डक 


मोक्षकृपफलकी उर्तत्तिमें कमउपासनाकी अपेक्षा करें हैं ओर- 

केवल ज्ञानसे जो मोक्ष अंगीकार करें हैं, सो भी ज्ञानका हेतु 
तो कमैउपासना मानें हैं. शुद्ध और निश्वक अंतःकरणमें ज्ञान होते 
है. सो अंतःकरण शुभकर्मसे शुद्ध होंगे है; ओर उपासनास निश्चक 
होवे है. इसरीतिसे अंतःकरणकी शुद्धि ओर निश्चकताद्वारा कर्म- 
उपासना ज्ञानके हेतु अंगीकार किये हैं । 

जैसे ज्ञानके हेतु कर्मपासना अंगीकार किये, तैसे ज्ञानके फछ 
मोक्षके हेतु अंगीकार करने योग्य हैं. 

दृर्शत-जैसे जलका सेचन वृक्षकी उपत्तिका हेतु है, और 
वृक्षके फुलकी उ्पत्तिका भी हेतु है. जो वनके वृक्षमके जलंसेचन 
विना फल होंवे है, सो भी वृक्षके मूलमें नाचे जलुका संबंध है; यांति 
फूल होंबे है, ओर जलके संबंध विना वृक्षही सूकजावे, फूछ 
होगे नहीं. । 

तेसे कम उपासना ज्ञानकी उलत्तिके हेतु हैं; और ज्ञानका फल 
जो्‌ मोक्ष, ताके भी हेतु हैं. इसरीतिसे कर्मउपासना ज्ञान तीनों मोक्षके 
हेतु हैं. याते ज्ञानवानूभी कर्म करे. 

अथवा, कर्मेउपासना ज्ञानकी रक्षाके हेतु हैं; काहेते, जो कर्म- 
उपासनाका ज्ञानवानू त्याग करे, तो उत्न्न हुवा ज्ञानी जलके 


स्तरंगः ६. ] कनिष्टअधिकारीकों उपेदेशका प्रकार। ( ३०७) 


विना वृक्षकी न्‍्याई नष्ट होय जावेगा काहेंते, शुद्धअंतःकरणमें ज्ञान 
होगे है और शुभकर्म नहीं करे तो ज्ञानवानकू पाप हेवेगा और 
उपासनाके त्यागसे अंतःकरण फेरि चंचछ होय जावेगा ता मढ़िन 
और चैचल अंतःकरणमें ज्ञान रहे नहीं. जेसे सूखी भूमिमें उसन्न 
हुवा वृक्ष भी रहे नहीं, 

अन्य दृशंत-जेसे सरकारसे शुद्धाकियेस्थानमें वेदपाठी बह्नचारी 
निवास करे है ओर शुद्ध किया स्थानभी किसी निमित्तसे फ्ेरि 
मलिन होय जावे, तो ता स्थानक त्यागि देवेंहे तेसे करके त्यागसे 
मलिनि, और उपासनाके त्यागसे चंचलहुवा जो अंतःकरण ताकेविषे 
ज्ञान रहे नहीं. याते कर्म और उपासना ज्ञानकी रक्षाके हेतु हैं. 
इसरीतिसे कर्म उपासना ज्ञान, तीनों मोक्षके हेतु अंगीकार करें, तथा 
ज्ञानकी रक्षाके हेतु कर्म उपासना अंगीकार करें, और केवल ज्ञान 
मोक्षका हेतु अंगीकार करें, दोनोंप्रकारसे ज्ञानवानकूं कमउपासना 
कर्तव्य है. याकं समुचयवाद कहें हैं, सो संमीचीन नहीं. काहेंते 

देहसे मिन्न जो आत्मा नहीं जाने, तासे कर्म होगे नहीं. काहेते, 
जन्मांतरके भोगके निमित्त केंग करें हैं; और देहका अभिविषे दाह 
होवे है; तासे जन्मांतरका भोग बने नहीं, याते शरीरसे भिन्न 
आत्माका ज्ञान कर्मका हेतु हे. सो शरीरते भिन्न भी आत्माका 
करत्तातोक्तारूपकरिके ज्ञान कर्मका हेतु है'में पृण्य पापका कर्तों 
हैँ, और पृण्यपापका फल मेरेकूं होवेगा,' ऐसा जाओ ज्ञान है, सो कम 


करे है. ओर ज्ञानवानकूं ऐसा आत्माका ज्ञानहे नहीं; किंतु पृण्यपाप 
२७ 


(३०६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ 


और सुसदुःखंते रहित असंगबह्मरुप आत्मा हे ऐसा वेदांतवाक्यसे 
ज्ञान होगे है.सो ज्ञान कर्मका हेतु नहीं उलट विरोधी है. याते ज्ञानवा- 
तसे कर्म होवे नहीं ओर कत्तो कर्मफलका भेदज्ञान कर्मका हेतु है 


९ 


सो कत्तो कमफलकी ज्ञानवानक आत्मासें गिन्न प्रतीति होंवे नहीं; 
संपृणे आत्मस्वरूपही पतीत होवे है। यावे भी ज्ञानवानसे कर्म 
होवे नहीं. और भाष्यकारने बहुतप्रकारते ज्ञानवानक कर्मका 
अभ्नाव प्रतिगदन किया है. कमेका और ज्ञानका फलसे विरोध 
है, यांते भी ज्ञानकमेका समुच्यय बने नहीं. कमका फछ अनित्य 
संसार है; और ज्ञानका फूल नित्य मोक्ष है; ओर आत्मामें जाति 
आश्रम अवस्थाका अध्यास कर्मका हेतु है. काहेते, जाति आश्रम 
अवस्थाके योग्य भिन्न मिन्न कर्म कहे हैं. याते जाति -आदिक्नका 
अध्याप्त कमीका हेतु है. यथपि जाति आश्रम अवस्था देहके धर्म 
हैं, और कमीफूं देहमें आत्मा बुद्धि है नहीं; किंतु देहस भिन्न 
क॒त्तो आत्मा कर्मी जाने है. यह बातों पूष कहीं. यातेि जाति 
आश्रम अवस्थाकी भतीति आत्मा कर्मीक भी वने नहीं. तथापि 
देहमे मिन्न आत्माका कक आपरोक्षज्ञान नहीं, किंतु शाख्रसे 
परोक्षज्ञान है. और देहमें आत्ज्ञान अपरोक्ष है. जो देहसे भिन्न 
आताका आपगक्षत्ञान होंवे, तो देहमे' अप्रोश्ष आम्नज्ञानका 
विरोधी होंवे. और परोक्षत्ञानका आररेक्षज्ञानतें, विशेष है नहीं, 
यूति देहते मिन्न कर्ता आत्माका ज्ञान, और देहमें आलमबुद्धि 
. दोनों एकरूं बे हैं. दृ्ात/-सूर्पिन -ईश्रज्ञान शाते परोक्ष है, 
ओर प्‌षाणबुद्धि अपरोक्ष है; तिन्हक़ा विरोध नहीं. दोनों एककू 


स्तरंगः ६.] कनि.ठआधपिकारीको उपदेशकार प्रकार [( ३०७ ) 
होगे हैं. ओर रज्जुमें जाकूं सर्पते अपरोक्ष भेदक्ञाद है, ताकूं 


अपरोश्न सपत्रांति दूरे होते है. याते यह नियम सिद्ध हुवा- 
आपरोक्षभ्रांतिका अपरोश्षज्ञानसे विरोध है परोश्षसे नहीं. याति 
देहसे भिन्न आत्माका परोक्षज्ञान और देहमें अपरोक्षज्ञान बने 
हैं, सो दोनों कर्मके हेतु हैं. देहसे मिन्न मी कत्तौरुपकरिके. आत्ाका 
ज्ञान कमका हेतु है. सो कत्तोरुपकारेंके आत्माका ज्ञान भ्रांतिरुप 
है, ओर आंति विद्वाननकू है नहीं, याते कर्मका अधिकार नहीं. 
और देहमे अपरोक्षआत्मवुद्धि होवे, तब देहके धर्म जाति आश्रम 
अवस्था प्रतीत होंवे, सो देहमें आत्मबुद्धि भी विद्वान॒कू है नहीं 
किंतु अहरूपकरिके आत्माका आपरोक्षज्ञान है. याते जाति आभ्रम 
अवस्थाकी ज्ञांतिके अभावते भी विद्वानूकूं कर्मका अधिकार नहीं 
और उपाम॒ना भी “ में उपासक हूँ, देव उपास्थ है ” या बुद्धिसे 
होंगे हैं. सो विद्वानकूं उपास्यउपासक्ाव प्रतीत होंवे नहीं 
+ देहादिकर्सघात तो मेरा ओर देवका स्वमकी न्‍्याई कल्पित है. 
और चेतन एक है. ” यह विद्वावका निश्चय है. ये ज्ञानका 
उपासनासे विरोध हे. और- 

पृक्षीके गमतका द्शात बने नहीं. काहेते. पक्षीके तो दो पक्ष 
एककाहमें रहें हैं; तिनका परस्पर विरोध नहीं; ओर: ज्ञानका तो 
क्रमेउपासनासे विरोध है, एककालमें बने नहीं. और- 

सेतुके ज्ञानका दष्टांत भी बने नहीं. काहेते, सेतुका दर्शन 
हृष्फूलका हेतु नहीं; किंतु अह्मफलका हेतु है. शत्यक्ष जो कुछ 


(३०८ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- . 


प्रतीत होगे, सो दृष्रफल कहिये है. जेसे मोजनका फल तृप्ति प्रत्यक्षफल - 
है; याते भोजन दृष्ठफलका हेतु है. तेंसे सेतुके दशनसे प्रत्यक्षफल 
प्रतीत होंगे नहीं; किंतु पापका नाशरूप फल शास्रसे जाना जावे 
है. जो शात्रसे फछ जानिये, और प्रत्यक्षमतीत होवे नहीं सो 
अच्टफूल कहिये है. याते जैसे यज्ञादिकक्म स्वर्गादिक अह््फलके 
हेतु हैं, तेसे सेतुका दर्शन भी पापका नाशरूप अहृ्फलका 
हेतु है, जो अच्टफलका हेतु होंवे है,तो जितना फठकी उतत्तिमें 
शास्नने सहाय बोधन किया है, ता सहित फछका हेतु होंवे है; 
केवल नहीं. याते शद्धानियमादिकसहित सेंतुका दर्शन पापनाशरूप 
फूलका हेतु है; भ्रद्धानियमादिकरहित हेतु नहीं काहेते. सेतुके 
दर्शन प्रत्यक्ष तो कोई फछ प्रतीत होवे नहीं, केवल शाख्रसे जाना 
जा है, सो शास्त्र शद्धादिकमहित सेतुके दर्शनसे फल बोधन करे 
है; केवल ॥॒ दर्शनफूलकी उत्तत्तिमं कोई प्रमाण नहीं. यांति 
हे दशनफलकी उतलत्तिमं भद्धा नियमभक्तिकी अपेक्षा करे 
४ बा 


बह्नविया अपने फलकी उत्पत्तिमें कमंउपासनाकी अपेक्षा करे 
नहीं.कहेंते जो अह्मवियाका फूल भी स्वर्गकी न्‍्याईं छोकविशेष 
अदद होवे; तो लोकविशिष भी केवठ चह्वियासे शाज्नने बोधन 
नहीं किया होगे; किंतु कर्मडपासनासहितसे वोधन किया होंवै; तो 
अहविया भी सेतुके दरशीनकी न्याईं फलकी उत्पत्तिमें कमउपासना . 
. की अपेक्षा करे. से जल्विद्याका फल मोक्ष, स्वगेकी न्‍्याई छोकवि- 


स्तरंगः ६.] कॉनिउअधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३०९ ) 
न 8 भर. कर की चर रे ५ 
शैपरूप अच् तो है नहीं; किंतु मोक्ष वित्यप्राप्त हे. और शांतिसे 


ः बंध अतीत होंगे है. ताझ्रांतिकी निवृत्तिति बह्नवियाका फल है 

सो शांतिकी निवृत्ति केवल बह्वियासे हमारेकूं प्रत्यक्ष है. और 
रज्जुन्ञानसे सपश्ांतिकी निवात्ति सबके प्रत्यक्ष हे. याते अधिष्ठन 
ज्ञानक्ा भांतिकी निवृत्ति हटफल है. इृट्फ़लकी उत्पात्ति जितनी 
सामगीसे पत्यक्ष प्रतीत होते है. सो सामग्री हृ्फलकी हेतु. कहिये 
है. जैसे तुरीतंतुवेमसें पटकी उतपाति प्रत्यक्ष है. याते तुरीत॑तुवेम 
पटके हेतु हैं. ओर फेंवठमोजनसे तृत्रिरष फुल प्रत्यक्ष 
प्रतीत होंवे है, याते केबल भोजन तृप्रिका हेतु . है. केसे 
केवढ अधिशनज्ञानवें भ्रांविकी निवृत्तिका हेतु है. जैसे. रज्जु 
का ज्ञान भांतिकी निवृत्तिमे अन्यकी अपेक्षा करे नहीं, तेंसे बंधकी 
भातिकी अपिणन जो नित्ययुक्त आत्मा, ताका ज्ञान भी बंपन्नां 
तिक्ी विवृत्तिमें कमेउपासनाकी अपेक्षा करे नहीं, ओर- 


ज्ञानका फूल मोक्षकूं जो सवगेकी न्यादई छोकविशेषअद्ष्ट अंगी 
कार करें हैं; सो वेदंवाक्यसे विरुद्ध हैं काहेते ज्ञानवानके प्राण 
किसीलोककूं गमन नहीं करते यह वेदमें कहा है. ओर छोकव्शिष 
अंगीकार करनेते, स्वर्गकी न्‍याई मोक्ष अनित्य होदेगा. बाते 
लोकव्रिपरूप मोक्ष नहीं. और छोकव्शिषजों मोक्ष अंगीकार करे 
ताक भी केवल ज्ञानसेही मोक्षल्ोककी प्राप्ति अंगीकार करेनी योग्य 

' है, काहेंते, जो शाख्नने प्रतिपादन किया अर्थ होवे, सो, शांखके 
अनुसारही अंगीकार करिये है. सो शास्त्र केवल ज्ञानसे मोक्ष कहे 


(३१० ) .. विचासतागर | [पछ्ठ- 


है; याते केवठक्ञान मोक्षकां हेतु है। कर्म उपासना ज्ञान तीनों 
नहीं. और- 

वृक्षका दृशशत भी बने नहीं. काहेते, यथ्परि जलका सेचन, -इंक्ष | 
की उ्त्ति और रक्षामें हेतु है; तथापि वृक्षके फकी उलातिम नहीं 
ः बुद्ध जो वृक्ष है, ताकेविषे जखका सेचन वृक्षकी रक्षाके निमित्त है 
फूलके निमित्त नहों. जल्से पृष्ठ जो वक्ष, सोई फलकाहितु है, जल 
सेचन नहीं. तेंसे करमंउपासनाका भी ज्ञानकी उत्पत्तिमं उपयोग 
है, मोक्षमें नहीं. याते ज्ञानकी उर्तत्तिसे पूर्वृही अंतःकरणकी शुद्धि 
और निश्वलतांके निमित्त कर्मउपासना करे, ज्ञानसे अंतर मोक्षके 
निमित्त नहीं. 

ज्ञानकी उत्रत्तिसे पूरे भी जितने अंतःकरणमें मल ओर विक्षेप 
होगें तबपयत ही करे. शुद्ध और निश्च७ अंतःकरण जाका होंवे, 
सो जिज्ञामु शवणके विरोधी कर्मठपासनाका त्याग करे मर नाम 
पापका है, सो अशुभवासनाका हेतु है. जबपर्यत मल होगे, तबपर्येत 
अशुभवासना होवे है. जब अशुभवासना होवे नहों, तब मढका 
अन्ना निश्चय करे. अंतःकरणकी चंचछता और एकाग्रता अनु- 
भवर्तिद्ध है. यांत उत्तमजिज्ञास और विद्दानक॑ कर्मउपासना 
निष्फल है. और- 

प॒वे जो कहा/ज्ञानकी रक्षाके निमित्त कर्मउपासना जेसे 
जठसे उसन्न हुवा जो वृक्ष, ताकी जलुसे रक्षा होंगे है, जो 
जलका सबंध नहीं होवे, तो वृद्धवृक्ष भी सूस जावे है. तेंसे कर्मे- 
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उपासनासे उतन्न हुवा जो ज्ञान, ताकी उर्म उपासनासे रक्षा होवे - 
जो ज्ञानी कमेउपासना नहीं करे, तो अंतःकरण मलिन ओर 
चुंचल फेरि होय जावेगा, ता मलिन और चंचल अंतःकरणमें सूसी 
भूमिम वृक्षकी न्‍्याई उतन्न इुवा ज्ञान भी नह होय जावेगा. यांतें 
ज्ञानवानू भी कर्मपासना करे. “ 
बने नहीं. काहेते आभासम्हित अथवा चेतनसहित जो 
अंतःकरणकों "में असंगवह् हूं. यह वृत्ति; सो वेदतिका फछहा 
ज्ञान है, ताका कमठपासनासे बिना नाश होवेगा; अथवा चंतद- 
स्वरूप ज्ञानका नाश होंवैगा. जो ऐसे कहैं-स्वरुपज्ञान तो तित्प 
है; याते ताका तो नाश और रक्षा. बने नहीं, परंतु वेदांवका फेल 
जो व्ह्मविययारुप ज्ञान है, ताकी कमेठपासनासे उर्लत्ति वे हे, 
और कमउपासनाके त्यागसे उत्न्न हुई विया भी नष्ट होथ जावेगी 
याते ताकी रक्षाके निमित्त कर्मउपासना करे. सी बने नहीं, काहत 
एकवार उपन्न हुइ जो अंतःकरणकी बल्लाकारत्रत्ति तासे ज्ञाननओर £ 
भ्रांतिका नाशरूप फल तिसही समय पिछ होगे है. अज्ञान और. 
भ्रांतिके नाशते अनेतर फेरि वृत्तिकी रक्षाका उपयोग नहा ओर 
अंतःकरणकी बृत्तिकी कमेउपासनासे रक्षा बने भी नहीं काहेते, ' 
जब कर्मपासनाका अनुष्ठान करेगा, तब केमेंउपासनाओं सोल 
ग्रौका ही वृत्तिरुप ज्ञान होंवेगा; अह्का ज्ञान बने नहीं. ओर . 
वृत्ति हयेंते प्रथमबृत्ति रहे नहीं,याते कमंउपासना, ज्ञान उठत्तिके 
तो प्रंपराते हेत हैं। और उतपन्न हुई बृच्तिके विरोधी हैं. ये कम 
उपासनाते ज्ञानकी रक्षा होगे नहीं और- | 
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पूर्व जो कह्या'ज्ञानवानूकूं कमीके त्यागसे पाप होे है. ” सो 
वार्ता बने नहीं. काहेंते, जो शुभकर्मका त्याग है। सो पापका 
हेतु नहीं. किंतु, निषिद्धकर्मका अनुष्ठनही पापका हेतु है, यह 
वार्ता भाष्यकारने बहुतप्रकारसे प्रतिपादन करी है। याते कमेके 
त्यागसे पाप होंगे नहीं ओर ज्ञानवानकूं तो सर्वश्कारसे पापका 
असंभव है. काहेते, पृण्य पाप और तिनका आशभ्रय अंतःकरण पर- 
मार्थसे है नहीं, अवियासे मिथ्याप्रतीति होंगे है. सो अविया और 
मिथ्याप्तीति ज्ञानवानके है नहीं. याते ज्ञानवाबकूं शुशकर्मके त्यागसे 
अथवा अशुभके अनुशानसे पाप बने नहीं. 


या स्थानमें यह सिद्धांत है-मंद और इृढदे प्रकारका ज्ञानहै.संश- 
यादिकि सहित जो ज्ञान, सो मंदज्ञान कहिये है, ओर संशयादिक रहित 
ज्ञान हृढ कहिये है. जारूं दृठज्ञान होंवे ताकूं किंचिवमात्र भी कत्तेव्य 
नहीं एक्वार उत्न्न हुवा जो सेशयादिकरहित अंतःकरणकी वृत्ति- 
रुप ज्ञान, सोई अवियाका नाश करी देंवे है. सो ज्ञाब आप भी 
दूरे होय जावे तो भी भलेपकारसे जाने आत्मा फेरि भांति होंवे 
नहीं. काहेते जो भ्ांतिका कारण अविया है, सो भविया एकग्रर 
उलल हुये ज्ञानसे नष्ट होय गई; याते भ्रांति ओर अवियाके अभा- 
वते वृत्तिज्ञानकी आवृत्तिका कुछ उपयोग नहीं. और जीवन्युक्तिसे- 
आनंदवास्तेजों इत्िकी आवृत्ति ओपक्षित होंबे तो वारंवारवेदांतके अ- 
का चिंतन ही करे. वेदांतके अथे चिंतनसेही वार॑वार बह्माकाखूत्ति 
होगे है, और कर्मउपासनातें नहीं. कहते, कम और उपासनाका 
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अतकरणकी शुद्ध ओर निश्चवलताद्वाराही ज्ञानमें उपयोग है; ओर 
'रीतिसे नहीं. और विद्वानके अंतःकरणमें पाप और चंचछता है 
नहीं. रागद्वेपद्वारा पाप ओर चंचढताका हेतु अवियां है. ता 
अवियाका ज्ञानसे नाश होवे है. याते विद्वानके पाप और चंचछ- 
ताके अभावते कर्म उपासनाका उपयोग नहीं, और- 

जो कदाचित्‌ ऐसे कहें:-रागहेपादिक अंतःकरणके सहज धर्म 
हैं, जितने अंतःकरण हैं, उतने रागद्रेफका स्वेथा ताश ज्ञानवानके 
भी होवे नहीं. तिन्ह राग द्वेपते ज्ञानवानका भी अंतःकरण चंचल 
होगे है. थांते चंचछता दूरे करनेवारते ज्ञानवान्‌ भी उपासना करे 

ययपि ज्ञानवानर्कू अंतःकरणकी चंचछतासे विंदेह मोक्षमें हानि 
नहीं. तथापि च॑चछ अंतःकरणमें स्वरूप आनंदका भान होवे नहीं 
याते चंचलता जीवन्मुक्तिकीविरोधी है. याते जीवन्धुक्तिके नि्ितत 
चंचछता, दारि करनेवास्ते उपासनां करे, सो बंने नहीं. काहेते 
यबथपि दृहबोथ जाके अंतःकरणमें हुवा है, तॉके समाधि और विश्षिप 
समान है याते अंतःकरणकी निश्चलताके निमित्त किसी यलका 
आरंत्त विद्वानकूँ वने नहीं. “ ह 
तथापि विद्वाचकी प्रवृत्ति और निवृत्ति प्राख्यके अधीन है. शार- 
ब्यकर्म सवका विलक्षण है. किसी विद्वाउक्ा जनकादिकतकी न्‍्याई 
भोगका हेतु प्रारूष है, ओर किस्तीका शुकदेव वामदेवादिकनकी 
न्याई निवृत्तिका हेतु भारूष है. जाके भोगका हेतु शरूष है 
ताक ता आख्यसे भोगकी इच्छा. ओर भोंगके साधनका यत्न 


(३१४ ) विचारसागर । [ पृ&- 


होंवे है. और जाके निवृत्तिका हेतु पार्य होवे; ताक जीवन्मुक्तिके 
आहनंदकी इच्छा होवे हैं, ओर भोगमें ग्लानि होवे हैं. जाके जीव- 
न्मक्तिके आनंदकी इच्छा होबे सो अल्लाकाखूनिकी आवन्तिके 
निमिच वेदांतअर्थका चितनही करे; उपासना नहीं. काहते, अंतः- 
करणकी निश्वकतामात्रसे अल्मानंदका विशेषणरूपसे भाव होते नहीं 
कितु अह्ाकाख तिसेही होते है. सो वह्लाकाखृनि वेदांतचितनमेंही 
होये है; उपासनाते नहीं, और अंतःकरणकी चंचछता भी दिद्धा 
न॒क वेदांतके चिंतनसेही दूरि होव जावे है. बाते अंतःकरणकी 
निश्वछताके निमित्त भी उपासनाम प्रवृत्ति होगे नहीं इसरीतिसे दृड़- 
बोध जाके हुवा है; ताकी कम उपासतनामें प्रवृत्ति होवे नहीं, ओर 

जाके मंदवोध है, मो मो मनन ओर निदिष्यासन ही करे,कर्म 
उपासना नहीं. काहेंते मंदबोब जाऊूं हुवा है, सो उत्तम जिज्ञासु है. 
ता उत्तम जिज्ञासुकू मननर्निदिष्यासनसे विना अन्य कतेन्य नहीं, 
यह वार्ता शारीरकमें सूत्रकार ओर भाष्यकारने प्रतिपादन करी 

आर विद्वानकू मनन निदिध्यासन भी कर्तव्य नहीं. जो जीवन्म- 
क्तिके आनंद वास्ते विद्वान मन निदिध्यासनमें प्रवृत्त होंवेहे. 
सो भी अपवी इच्छासे प्रवृत्त होबे है. ओर “ में वेदकी आजा: 
नहीं करूंगा, तो मेरेके जन्म मरण संसार होवेगा, ”” इस वद्धिसे 
जो क्रिया करे, सो कर्तव्य कहिये है. सो जन्मादिकनकी वरद्धि 
विद्वान होगे वही बाते अपनी इच्छाते जो विद्ान्‌ मनन निदि- 
व्यासन कर स कतेव्य नहीं, इसरौतिसे मंदबोध अथवा इहबोध - 
जाके हुव है, तिनकूं कर्मटपासना कृतेब्य नहीं, और-- 
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: जाके बोध नहीं हवा है, किंतु आत्माके जाननेकी तीम इच्छा 
है, भोगकी नहीं; ताका अंतःकरण शुद्ध है; याते सो भी उत्तम ही 
जिज्नामु है. ताकूं भी बोधके वास्ते शवणादिक ही कर्तव्य हैं, कर्म 

उपासना नहीं. काहेते जो कर्मेडपासनाफूल है, सो ताके सिद्ध 
: है. और ज्ञानकी सामान्य इच्छाते जो श्रवग्में प्रवृत्त हुवा है, 
और अंतः्करण भोगनर्म आसक्त है, सो मंदजिज्ञामरु है, सो भी 
अ्वणक त्वागैके फारि कर्म उपासनामें प्रवृत्त होवे नहीं. जो कम 
उपासनाका फूल अंतःकरणकी शुद्धि और निश्वलता है, सो ताकूं 
अवणसेही होय जावेगा. श्रवगकी आइत्तिसे अंतःकरणके दोष 
दूरि होयके इस जन्मविषे अथवा अन्य जन्मविषे अथवा बल्नलो- 
कवि ज्ञान होंगे है. आवृत्ति नाम वारंवारका है. और अऋणकूं 
त्यागिके जो कर्मउपासनामें प्रवृत्त होगे है; सो आरूढ्पतित कहिये 
है, इसरीतिसे ज्ञानवान्‌ और उत्तमजिज्ञासुका कर्मठपासनाविंषे 
: अधिकार नहीं, और मंदजिज्ञात्र॒ भी जो वेदांतअमगमेप्रवृत्त 
हुवा है, ताका अधिकार नहीं. और ज्ञानकी जाूँ इच्छा तो 
है,परंतु भोगमें बुद्धि आस्क्तटेयाते अवणमें प्रवृत्त नहीं हुवा 
ऐेसा जो मंदजिज्ञापु ताका निष्कामकर्म और उपासनामें अधि- 
कार है. ओऔर- 

.  जाकी भोगविंषे ही आमक्ति है, ज्ञानकी इच्छा नहीं; ऐसा 
जे बहिमुख है, ताका सकामकर्मविषे भी अधिकार है. याति 
' ज्ञानवानर्के कमेउपासनाका अधिकार नहीं. कर्म उपापतनाका ज्ञान . 
: ब्रिधी है. और- ही 
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कर्मठपापना भी अंतःकरणकी शुद्धि और निश्वछ्ता द्वारा 
ज्ञानकी उर्तत्तिका तो हेतु हैं; परंतु ज्ञानकी उपततिसे अनंतर जो 
कम उपासना करे, तो उतन्न हुवा ज्ञान न होय जावेगा याते 
ज्ञानके विरोधी हैं, इच्छाके हेतु नहीं. काहेते “ में कत्तों हैँ ओर 
यज्ञादिक मेरेके कर्तव्य हैं, यज्ञाविकनका स्वर्गांदि फुल है; 
या भेदब॒द्धिसे कर्म होंगे है. और/में उपाशक हूं, देव उपास्यहे; 
या भेदजद्धिसे उपासना होवे है. सो दोनोपकारकी बुद्धि “ से 
न्ह्न है ” या बुद्धिकूं दूरि करिेंके होगे है. यांति कमेउपासना 
ज्ञानके विरिधी हैं. ययपि ज्ञानवान आत्माक अंग जाने है, तो 
भी देहका भोजनादिक व्यवहार, अथवा जनकादिनकी न्यांई 
अधिक राज्यपालनादिक ध्यवहार करे है, ता ब्यवहारका ज्ञान 
विरोधी, नहीं और व्यवहार ज्ञानकामी विरोधी नहीं काहेते जो 
आत्मस्वरुप, ज्ञानसे असंग जाना है. ता आत्माविंषे जो व्यवहार . 
प्रतीत होे ते व्यवद्वारका पिरोधी ज्ञान, तथा ज्ञानका विरोधी 
व्यवहार होदे; सो विद्वानूकूं आत्माविषे व्यवहार प्रतीत होवे नहीं 
किंतु संपृ्णेव्यवहार देहादिकतके आश्रित हैं. और आत्माविषे 
व्यवहार्सहित देहादिकनका संबंध है नहीं, या बुद्धिसे सेपर्ण | 
व्यवहार करें हैं. इसी कारणते विद्वानकी प्रवृत्ति भी निवृत्ति 
ही कही है 


जसे अन्यव्यवहार ज्ञानका विरोधी नहीं, तैंसे कर्मृउपासनामी 
अन्यबहि्ुखपुरुषनके करावने वास्‍्ते आत्माक अंग जानिके 


रंतरंगः ६.] कनिठ्रआधिकारीकों उपदेशका प्रकार । (३१७) 


: और देह वाक्‌ अंतःकरणके आश्रित क्रिया जानिके जो कमैउपा- 
सना करे, तो ज्ञानके विरोधी नहीं. काहेते जो आत्मा विद्वासने 
असेग जाना है, ताकूं कर्ता जानिके जो कर्मठपासना करें, तो 
ज्ञानेके विरोधी होवें सो आत्माका असंगरूप हृहनिश्वय कर्मपास- 
नासे विद्यानका दूरि होवे नहीं. याते आभासरूप कमे ओर उपा 
सना इठज्ञानके विरोधी नहीं इसीकारणते जनकादिकनने आत्ता- 
सरूप कर्म करे हैं. जो आत्माकं असंग जानिके ओर व्यवहारंकी 
न्याईं देह्दिकनके धर्म जानिके विद्वान शुभक्रिया करे, सो आभा- 
सरूप कर्म कहिये है, ताका ज्ञानसें ओर भाष्यकारने कर्म उपा- 
. सनाका जो ज्ञानसे विरोध कहा है, सो आत्मामें कर्ता बुद्धिसे जों 


ः कर्मठपासना करे है, ताका विरोध कहा 8] और आभासरुपसे 
नहीं तथापि- । गे 


मंदवाधके आभासरूपकर्म, ओर आभासरूप उपासना भी 
विरोधी है. काहेते, जो संशयादिक सहित बोध है, सो मंदबोब 
कहिये है. जाके अंतःकरणमें “ आत्मा असंग है, अथवा नहीं है ” 
. ऐसा कदाचित संशय होंवे, सो पुरुष जो वारंबार “४ आत्मा अस॑ग. 
है, मेरेके किंचितमात्र भी करतेव्य नहीं; या अथक्कूं चिंतन करें, 
तब तो सेशय दरि होयके दृढबोध होय जावे. ओर कर्मपासना 
करेगा, तो मंद्बोध जो उत्न्न हुवा है। दूरि होयके ” में कता 
: ज्षोक्ता हूं” यह विपरीतनिध्चय होंगे जावेगा. याते अंदवोधकी 
उसत्तिसे पूवही क्मपपासना करें; और अनंतर नहीं. जो मेदबोप- 


बाहछा कमउपासना करेगा; तो उन हुवा बोध नष्ट होगे जावेगा 


( ३१८) विचारसांगर । [पट 
इृषश्शांतः-मैसे पक्षी अपने अडकूं पक्षकी उतपत्तिसे पूर्व सेवन करे 
है; और पक्षकी उपचिसे अनंतर भी अंडेकूं सेवन करें; तो 
आाल्कपक्षीके ता अंढेके जल्से पक्ष गल जावें. तैसे ज्ञानकी 
उत्पत्तिसे पूर्वी कर्मडपासनाका सेवन करे; ओर ज्ञानकी उतत्तिसे 
अनंतर नहीं. जो ज्ञानकी उत्तत्तिसि अनंतर भी कम उपासनाका 
सेवन करे; तो बालकपक्षीकी न्‍्याई मंदकज्ञानका नाश होय जावे 
और वृद्धपक्षीकी जैसे अडैके संबंधते हानि होंवे नहीं; तेसे दृढबो- 
धकी तो हानि होवे नहीं, और वृद्धपक्षीकी न्‍्याई रढवोधकूं कम 
उपासनासे उपयेग भी नहीं. इसरीतिसे ज्ञानवानकूं मोक्षके निमित् 
किंचितमात्र भी करतव्य नहीं. यह तृर्तीयप्रक्षका उत्तर कहा. 

जो शिष्पकूं आचारयेने उत्तर कहे, सो वेदके अनुसार कहे, 
याते यथाथ हैं; यह वार्ता कहें हैंः- 
... दोहा। 
शिष्य क्यो जो तोहि मैं, सवे वेदको सार 
लंहे ताहि अनयासही, संसृति नरी अपार ॥ ११॥ 
: टीका-हे शिष्य । जो मैं तेरेकूं कहा सो सर्वेवेदका सार है. यांते 
यादिषे विश्वास-कर, ओर याके जाननेते अनायास कहिंये खेदाविना 
अपर जो संस्ति कहिये जन्ममरणरूप संसार, ताका नाश होवे है. 
.. चैयपि खेदका नाम आयाप्त है; ताके अभ्ञावका नाम अनायात 
है; तथापि छंदके वारते अनयास पढया है. भाषामें छंदके वास्ते 
गुर्के स्थानमें लघु और हघुके स्थानमें गुरु पहनेका दोष नहीं. 


स्तरंग:६.] कनिष्ठअपिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३३९ ) 
: ओर मोक्षके स्थानमें मोच्छही भावांमें पाठ होंगे हे.! काहेंते, यह 
भाषाकी संप्रदाय हे. ह हे 
दाहा। 


लघु गुरु गुरु लघु होत है, वृत्ति हेतु उचचार । 
रू हैं अरुकी ठोरमें, अबकी गौर बकार॥ 
संयोगी क्ष न कपर ख नःनहीं टवर्ग णकार ॥ 
भाषामें ऋ लू हु नहीं, अरु तालव्य शकार ॥ 
टीका-इतने अक्षर भाषामें नहीं; कोई लिखे तो कावि अशुरू 
कहे. क्षके स्थानमें छ, खके स्थानमें प, णकारके स्थानमें नकार, 
क के स्थानमें रि लि है, शकारके स्थानमें सकार भाषामें लिखने 
योग्य हें 
“जगवका कर्ता ईशर है, सो तेरेसे मिन्न नहीं ओर सत चित्‌ 
आनंदरुप बह तूं है.” यह आचार्यने कह्या सोई कूपाते फिरि कहें हैं। 


कवित्त। 


दीनताकूं त्यागि नर अपनों स्वरूप देखि; 

तू तो झुछ्त्ह्न अज दृश्यकों प्रकाशी है। 
आपने अज्ञानते जगत सब तूंही रचे, 
स्वंकोी संहार करे आप अविनाशी है # 
मिथ्या प्रपंच देखि दुःख जिन आनि जिय; 
देवनको देव तू तो सब सुखराशी है ! 


' (३९०) ' विचारसागर। [ प्ठ- 


जीव जग ईंश होय मायासे प्रभासे तूं ही, 
जैसे र्जु सांप सीप रुप है प्रभासी है ॥ १२ ॥| 
अथ॑ स्पष्ट ॥ १२९२ ॥ 


कवित्त। 


[ग जारि लोभ हारि द्वेप मारे मार बारि। 
बारबार मृगवारि पारवार पेखिये। 
ज्ञानभानु आनि तम तम तारे भागत्याग, 
जीव सीव भेद छेद्‌ वेदन सु लेखिये ॥ 
वेदकी विचार सार आपकूं संभारे यार, 
टारिे द्सापास आश इशकी न देखिये ।: 
निश्चवल तू चल न अचल चलदल छल, 

..._ नभ नील तलमल तासू न विशेखिये ॥ १३ ॥ 
टीका-ज्ञानके साधन कहें हैं।-हे शिष्य ! राग जो पदार्थनमें 
दृढ़ आसाकि है, ताक जारिके, छोभकूं हारे कहिये नाशकरि 
देषकूं मारि; मार कहिये काम, बारि, दूरिकर. राग छोर 
देष कामके ग्हणते सवे राजसी तामसी वृत्तिका महण हे. यात्ते 
सवे राजती तामसी वृत्तिका नाश कर - यह अर्थ सिद्ध हुवा 
राजसीबृत्ति ओर तामसी वृत्ति ज्ञानकी विरोधी हैं. विन्हके 
नाशविना ज्ञान होवे नहीं. याते तिन्हकी निवृत्ति जिज्ञासुकूं अपेक्षित 
है विवेक, वेराग्य/शमादि पट्संपत्ति,मुमुभुवा; ये चारि जो ज्ञानके 
साधन है, तिन्हमें विवेक प्रधान है. काहेते विवेकसे वैराग्यादिक 


स्तरंगः ७.] कानिष्ठ अधिकारीकों उपदेशका प्रकार। ( ३९१ ) 


उलन्न हों हैं याते, विवेकका उपदेश आचार्य करें हैं:-हे शिष्य ! 
बारवार जो संसार है, ताक वारंवार मृगवारि कहिये मृगतृष्णाके जल 
समान मिथ्या जानपाखार नाम संसारका है।और अपाखार नाम 
आत्माका है. पाखार मिथ्या है, या कहनेते अपाखार मिथ्या 
नहीं, किंतु सत्य है- यह वार्वा अर्थसे कही. जैसेबाजीगरके तमासे 
देखते पुत्र॒कूं पिता कहै--हे पृत्र ! यह आखरवृक्षसे आदिलेके जो 
बाजीगरने बनाये हैं, सो मिथ्या हैं. या कहनेते वाजीगरक मिथ्या 
नहीं जाने है; किंतु सत्य जाने है. तेसे जगवकूं मिथ्या कंहनेते 
आत्माकूं सत्य जानि ढठेवेगा. या अभिभायते आचार्यने पारवार 
भिथ्या कह्या, इसरीतिसे जगत मिथ्या है, और आत्मा सम है; 
या विवेकका उपदेश कन्या. ता विवेकेसें अन्यसाधन आपही 
उतन्न होवें हैं. याते विवेकके उपदेशते स्वेसाधनका उपदेश अर्थ 
कृद्या. ज्ञानके बहिरंगसाधन कहे, अंतरंगसाधनभवणादि कहे हैं:-हे 
शिष्य ! ज्ञानहपी जो भानु है, ताकूं आनि काहिये। भवणसे संपादन 
करिके,तम कहिये अज्ञानरुपी जो तम अंधेरा है, ताकूं तारि कहिये 
नाश कर, तम नाम अंधेरा और अक्ञावका है. अंधेरा उपमान 
है, और अज्ञान उपमेय है; म्रथम जो तम शब्द है। सो उपमे* 
: यका वाचक है, और दूसरा उपमानका वाचक है. 

दोहा । 

जाई उपमा दीजिये, सो उपमेय वखानि 
जाकी उपमा दीजिये, सो कहिये उपमानि ॥ ३४ ॥ 
|१ 


(३१९२१) वियासागर। .. + [पह- 


ज्ञानका स्वरूप अन्यशास्रनमें नान[प्रकारका अंगीकार किया _ 
है, याते, महावाक्यके अनुसार ज्ञानका स्वरुप कहें हैं:-हे शिष्य ! 
जीव और ईश्वरविषे अविया ओर मायाभागऊूँ त्यागिकि तिन्हका 
जो भेद प्रवीत होवे है; ताकूं छेद कहिये दूरि करओर जीवईशरमें 
जो वेदन कहिये चेतनभाग है, ताक भेद्रहित जान. या कहनेते 


: गह वात्तो कही-महावाक्यनमें भागत्यागलक्षणाते जीव ईश्वरकी 


एकता जान, शिवके स्थानमें सीद पतढ्या है; तृतीयपादका अ्थे 
रपट है 


पूवेकहे अथेके संक्षेपते चतुरथपादसे करें हैं. हे शिष्प !चठ कहि 
थे विनाशी जो देहादिक संघात, सो त॑ नहीं किंतु अचछ कहिये 
अविगाशी जो बह्न सो तूं है. ओर चलदल कहिये वृश्चरूप जो 
संसार, सो छल कहिये मिथ्या है. जेसे नभ्विषे नीलता ओर तल- 
मल कहिये कटाहरूपता है नहीं, किंतु मिथ्याप्रतीत होंवे है. तेसे 


- संसार भी आत्माविषे है नहीं, मिथ्यापतीत होंवे. है वृक्षरुप क्रि 


संसार, भुतिस्मतिमं कब्या है; याते वृक्ष वाचक चलदल 
शब्दका संत्तारमें प्रयोग कन्या है. मोक्षका साधन ज्ञान है या अर्थ 


कूं अन्यप्रकारसे कहें हैं- 
कृवित्त। 


बंध मोक्ष गेह देहवान ज्ञानवान जान, 
ग॒रु विराग दोई ध्यजा फररात है। 


क्र. विषे सत्यञ्षम भ्म्रमति वात तात, 


कर 


स्तरंग: ६. | कनि.्अअधिफारीको उपदेशका प्रकार । (३२३) 


हललात प्रात रात घरि न ठहरात हैं ॥ 
साछय साझछी पूतरी अनूजरी रु ऊनरी है, 
देखि रागी त्यागी ललचात जन जात हैं। 
चंचल अचल भ्रम ब्रह्म लखि हूप निज, 
दुसकूप आनंद स्परुपमें समात हैं॥१५॥ 
दीका-हे शिष्य ! देहवान्‌ कहिये देहअभिमानी अज्ञानी, 
ओर ब्ानवान; बंध भीर मोक्षके गेह कहिये धाम हैं. अज्ञानी तो 
बंधका धाम है, ओर ज्ञानी मोक्षका धाम है. राग और विराम 
तिनकी ध्वजा हैं. जेसे ध्वजा राजाके नगरका चिह होगे है, पैसे 
राग और विराग तिनके चिह हैं. अज्ञानीका राग चिह्न है, और 
ज्ञावीका विराग चिह है. अज्ञानीविषे भी विशग होंगे है; याति 
ज्ञानीका अज्ञानीसे विलक्षण विराग कहें हैं-है. तात ! विषय जो 
शुब्दादिक हैं; तिन्‍्ह विषे सत्यक्षम कहिये, संत्यपनेकी भ्रांति, और 
भ्रममति कहिये. रज्जुसपकी न्याई विषय भ्रमरूप हैं; यह नो मति- 
. निश्वय सो वातकी न्‍्याई राग और विरागक हलावे है. जैसे वायु 
ध्वजाकी चंचलता करे है, पैसे विषयमें सत्यनुद्धि ओर भ्रमबुद्धि 
राग और विरागकूं चंचछ करे हैं; शिथिल होने देंवें नहीं. विषयरमें 
संत्यवुद्धिति रागकी शियिरुता दूरि होंगे है और विपयमें अमबु- 
दिसे विरागकी शिथिल्ता दूरे होते है. 
विपय असत्य है, याते तिन्हमें सत्यवुद्धि श्रांतिहप है. इस 
वा्के जवावनेकूं कविततमें सत्यह्षम क्या, सत्यबुद्धि नहीं कही; 


४ 


(१९४ -) विचारसागर। [ पृष्ठ 


भ्रांतिज्ञान, और भांतिज्ञानका विषय जो मिथ्यावर्तु सो दोनों भ्रम 
कहियें हैं. या कहनेंते, अन्नोनीके विरागते ज्ञानीके विरागका भेद 
कृद्या; काहेंते, जा अज्ञानीका विराम है, सो विपयमें मिथ्याबु- 
दिस उतन्न नहीं हुवा; याते मंद है. विषय मिथ्या है, यह बुद्धि 
अज्ञानीकू होते नहीं. यथा शास्रयुक्तिसे अज्ञानी भी मिथ्या जाने 
है. तथापि विषय मिथ्या हैं, यह अपरोक्षमति ज्ञानवानकूंही होंवे 
है, भज्ञानीक नहीं. याते अज्ञानीकू विषयमें परोक्ष जो मिथ्यावरुद्धि, 
तासे अपरोक्ष सत्यक्नांति दूरि होते नहीं. इस रीतिसे अज्ञानकेँ विष- 
यमें जब विशाग होने है, ता कालमें परोक्ष मिथ्याबृुद्धि है भी 
परंतु परोक्ष मिथ्याबुद्धि प्रबछ अपरोश्ष सत्यवुद्धि है. याते अज्ञा- 
नीकी परोक्ष मिथ्याबुद्धि विरागकी हेतु नहीं; किंतु प्रबल जो सत्प- 
बुद्धि; तासे विषय रागही होंवे है, ओर जो विराग होंगे, तो भी 
मिथ्याबुद्धिसे नहीं. किंतु विषयमें दोषइश्सि होंवे है. ज्ञाववान 
सर्वे वर्क अपरोक्षरूप करिके मिथ्या जाने है. ता अपरोक्ष मिथ्या 
बुद्धसे, अपरोक्षसत्यबूद्धि दूरि होगे है, याते रागकी हेतु विषयमें 
सत्यबुद्धि, तो ज्ञानऊूँ है नहीं; विरागकी हेतु विषयमें मिथ्याबुद्धि 
ज्ञानवानकूं हे. जो ज्ञानीकं विषयमें सत्यबुद्धि फेरे होंगे, तो राग 
फेरे होवे; और विराग दूरि होंवे. सो अपरोक्षरुपते मिथ्या जाने पदा- 
श्रम फेरि सत्यवृद्धि होवे नहीं जैसे अपरोश्षरूपते मिथ्या जान्या जो 
रज्जुमें स्‌पे ताकेविपे सत्यवुद्धि. फेरे होते नहीं तैसे ज्ञान फेरि सत्य | 
जुद्धि होवि नहीं. इसरीतिस रागकी उ्त्ति और विरागकी निवृत्ति 


रतरंग:६. | कनिष्ठभधिकारीकों उपदेशका प्रकार | (३२७ ) 


ज्ञानीकों होगे नहीं, याते ज्ञानीका विराग इढ है. और दोपहशिशे 
जो अज्ञानीक विराग होते है; सो तो दरे होव जावे है. काहेते,जा 
पदार्थनम दोपहर होगे हे, ता पदार्थमेंद्री अन्यकालमें सम्यकू बद्धि 
भी होयजावे हैं; जेसे सर्वे पुरुषनकू परशुधमके अंतर्म दीविे 
दोपर्ष्टि होगे है; और कारांतरमें फेरि सम्यकूबुद्धि होंगे है 
इस्रीतिसे दोपहष्टि जब दूरि होंगे, तब अज्नानीका पिशग भी 
दूरे होय जाते है; यांते अज्ञानीकू रढविराग होरे नहीं. इसरीति 
राग और विराग अज्ञावीके ओर ज्ञार्नके चिह कहे हैं।-है शिष्य! 
जैमे धामके ऊपरि पूतरी कहिये हस्ती आदिकनकी मूर्दि होंगे है; 
केसे बेधमोक्षका धाम जो अज्ञानी, और ज्ञावीका अंत|करण है; 
ताकेविपे साक्ष्य साक्षी पृतरी है, भज्ञावी अंतःकरणविये तो साक्ष्य- 
रुपी पतरे है, ओर ज्ञानी अंतःकरणमें साक्षीरुपी पूतरी है. साक्षीका 
विभय जो प्रपंच है, ताक साक्ष्य कहें हैं. साक्ष्यकूपी पूतरी अनू- 
जैसी कहिये गढिन है. और साक्षीरुपी पृतरी ऊजरी कहिये शुद् 
है, आगे अर्थ स्पष्ट है. च॑ंचक्षम निजरुप ठाखि, और अचरमबझ 
'निजहूप लखि; या कमते अख्य है... 

मागत्यागलक्षणाका जो किन व्शिषकरेंक गहण किया हैं; 
ताविषे हेतु कहने लक्षणाका भेद करें हैं 

दहा 
त्रिविवलच्छना कहत हैं, फीविद बुद्धनियान.. 
जहतीं अर अजहती पुनि; भागत्याग नि्जजान ॥ 


(३५१६ ) विचारसागर। . [पष- 


: आदि दोह नहं संभवें, महावाक्यमें तात 
भागत्यागते हूप निज; ब्रह्महूप दरशात ॥ 
अर्थ , 


स्पष्ट, ह 
शिष्य उवाच-अर्धशंकर-छद । 

अब रच्छना प्रभु कहत काकूं, देहु यह समुझाय ॥ 
पुनि भेद ताके तीनि तिनके, लक्षण हुं द्रशाय ॥ १७॥ 

टीका-सामान्यज्ञानसे अनंतर विशेषका ज्ञान होते है. जैसे 
सामान्यबाह्मणका ज्ञान हुंयेसे अनंतर सारस्वत आदिक विशेषका 
ज्ञान होंगे है. तेसे छक्षणासामान्यका ज्ञान होगे,तो जह॑ती आदिक 
विशेषह्पनका ज्ञान होवे. लक्षणाका सामान्यरुप जाने बिना, 
जहती आंदिक विशेषरूपनका ज्ञान होवे-नहीं. इस अभिप्रायते शिष्य 
कहे है-हे भम्नो ! रक्षणा काकूं कहत हैं ? यह में नहीं जानू हूं 
पांते छक्षणाकी सामान्यरूप दिखायंके तिसते अनंतर जो जहती आ- 
दिक छक्षणाके तीन भेद कहिये विशेष हैं; तिन्हके जुदे जुदे लक्षण 
दिखावो. छंदवास्ते प्रशेकू भरमु पहया, ओर भाषाकी संप्दायते 
हक्षणाके स्थान में रच्छना पढ़ा. 


*  गुरुवाक्य-शुकरछंद । 
थराति चित्त निज एकाप्र करि।अब शिष्य सानि मम बानि। 
ज्यूं लच्छना अरु भेद ताके, लेहु नीके जानि ॥ 
.. इन बृत्ति है द्वेभांति बदकी, शक्ति तामें एक। 
। रा लच्छना पुनि जानि दूजी, मुनह सो सर्विवका। १८॥ 


त्तरंगः ६.] कनिष्ठअपिकारीको उपदेशका प्रकार। ( ३२७ ) - 


. दीका-पदका जो अर्थ संबंध, सो वृत्ति कहिये है. सो. वृत्ति 
दो प्रकोरंकी है. ता दो प्रकारमें, एक शक्तिवृत्ति है और दूनी - 


ठच्छनावात्ति हे. तिनक सविवेक कहिये विवेकसहित याका अर्थ 
ढच्छनसहित सुनि 


अथ शक्तिलक्षण-दोहा। 
जा पढदतें जा अर्थकी, है सुनतेहि प्रतीति॥ 
ऐसी इच्छा इंशकी, शाक्ति न्‍्यायकी रीति ॥ 
टीका-जा पदते कहिये घटपदते, जा अ्थेकी कहिये कठश 
अथैकी सुनतेही प्रतीति केहिये ज्ञान सर्वपुरुषनकूं होवे; ऐसी जो 
इंश्वरकी इच्छा, ताक न्यायशास्रेमें शक्ति करें हैं 


अथ स्वरीति शक्तिलक्षण । 
अधंशंकर-छंद। .. 

सामथ्ये पदकी शाफ़ति जानहु, वेदमत अनुसार ॥ 

सो वह्निमें जिम दाहकी है शक्ति त्यूं निरधार ॥ 

टीका-घटपदके ओताकू कलशरूप अथके:ज्ञान करनेका जो 
घटपदविये सामथ्ये; सोई घटपदमें शक्ति है. तेसे पटपदके भोताऊूं 
व्रूप अ्थके ज्ञान करनेका जो पटपदविषे सामथ्य, सोई पट 
पृदग शक्तिवृत्ति है. ऐसे सर्वपदनमें जानि ढेनी. दृष्टांतः-जेसे वहि 
में अपनेसे मिलतेही वस्तुके दाह करनेकी सामर्थ्यहूप शक्ति है। 
तेसे भोवाके कर्णसे मिलतेही वस्तुके ज्ञान करनेकी जो पद॒विषे 
_ सामथ्ये, सो शक्ति कहिये है. सामथ्ये नाम समर्थपनेका है. जाऊूं। 


(३४५८ ) पिचारसागर । [ पृष्ठ- 


मामर्थाई कहे है. और बरू भी कहें हैं, जोरमी कहें हैं, जैसे 
अम्िमें दाहकी शक्ति है; से जलविंपे गीलाकरनेकी, तृषा 
दरे करनेकी, पिंड बांधनेकी, जो समथोर है, सो शक्ति है. इस 
प्रकारसे स्ैपदार्थनर्विषेअपना अपना काये करनेकी सामथ्ये हें, 
सोई शक्ति है. यह वेदका सिद्धांत है. ताहीक निधार कहिये निध्य 
कर, और न्यायकी रिति त्यागनेक योग्य है. 


शिष्य उवाच-शंकर छंद । 

ननु वहिंमें नहिं शक्ति भाँति वाहि विन कछु और। 
है हेतुत जो दाहकी सो ब॒ह्निमें तिहि ौर॥ 
. इस पढनहूमें वणोवेन कछु शक्ति भासत नाईं। 
था हेतुतें जो इशइच्छा शक्ति सो मति माहिं | २१॥. 
, दीका-ननुश्रुद रंदेहुका वाचक है. वहिमें ताके स्व॒रुपसे 
जुदी शक्ति भांसे कहिये प्रतीत होगे नहीं, ओर पर्व कह्या दाहका 
हेतु जो वहिमें सामथ्ये, सोई वहियें शक्ति है; सो बने नहीं काहेते, 
दाहकी हेतुता कहिये जनकता, कारणपना केवक वहिमेंही है. 
अमसिद्ध सामर्थ्य बहिमें गानिके ताकेविंप हेतुता मानमेका, और 
भसिद्धवह्निय हेतुता त्यागनेका कुछ प्रयोजन नहीं, जैसे इृशांतमें, 
शक्ति नहीं संभव, इस कहिये इसरीतिसे पदतके विंपे भी वर्णका 
समुदाय जो पदनका स्वरूप, तासे जुदी शक्ति भासे नहीं. और 
ताक भयोजन भी नहीं. या हेतुते रैश्रकी इच्छाहुप जो न्यायकी 

रीत्सि हे सोई मेरी मतिमांहि भासे हे. 


सारंगः ६.] कनिप्रभविकारीकों दपदेशका प्रकार । ( ३१२९ ) 


गुरुखाच-शं कर छंद । 


तिबंध होते वहिंतें नहिं दृह उपने अंग ! 
रत्तेजक रू जब सन्रिधी फिरि दंहे वहि स्पसंग ॥ 
हैँ वह्म जो देतुता तो दाह है सवकाल । 
जी नशे उपज वाह्नि होते हेतु शक्ति सु बाल॥ २२॥ 


ठीका-हे भंग! म्िय ! प्रतिबंधक होते अग्निस दाह होंदे नहीं, 
और उत्तेजक समीप परे, तब स्वस्ंग कहिये, अग्सि पिल्‍या जो 
पदार्थ ताका दाह, प्रतिदंध होते भी होंगे है. जो शक्तिसे विना 
क्रेवठ अम्रिक दाहकी हेतुता होगे तो सर्वकाढ कहिये, उत्तेजक- 
ट्रित प्रतिंधकाल ओर प्रतिबंधरहितकाठकी न्याई उत्तेजरुसहित 
प्रतिबंधकालमें भी दाह हुवा चाहिये. काहेते दाहका हेतु केवछ अभि 
ताकालम भी है, और स्वमृतमें तो यह दोष नहीं, काहेते, स्वमतमं 
अग्निकी शक्ति अथवा शक्तिप्तहित अभि दाहका हेतु है:फेवछ अभि 
नहीं जहां प्रतिबंध है तहां ययपि प्रतिबंधसे अगिका तो नाश वा तिरो- 
धान नहीं भी होता; तथापि अग्निकी शक्तिका नाश वा विरों 
थान होंगे है. यति दाहका हेहु शक्ति अथवा शक्तिप्तहित अशिका 
श्रभाव होनेते दाह होंगे नहीं, और जा स्थानमें प्रतिदंधके समीप 
उत्तेजक आया है; तहां प्रतिबंधने तो अभिकी शक्तिका नाश वा 
तिगेंधान कारे दिया, परंतु उत्तेनकने फोरे शक्तिकी उतत्ति वा 
प्रादर्ताव किए है. याते प्रतिबंधके होते भी उत्तेजकके माहात्म्यपं 
दाहका देतृशक्ति वा शक्तिसहित अभिके होनेते दाह होते है चतुर्थ 


, (३३०) . विचारसागर। [बह ४ 


पादका अक्षराथ यह हैंः-हे बाल ! अज्ञात | जो नशे किये 
'नाशकू प्राप्त होते प्रतिबंधते, और उपज उत्तेजकते, सु कहिये . 
सो शक्ति दाहका हेतु है. कारजका जो विरोधी सो भ्तिबंध और 
प्रतिबंधक कहिये है. ओर भतिबंधकके होते कारजका साधन 
उत्तेजक कहिये है. न्‍ - 
- - अग्निके स्थान प्रतिबंध और उत्तेजक मणिमंत्रओपध हैं, जा 
मणि वा मंत्र वा ओषधके सन्निधानसे दाह होवे नहीं,सो प्रतिबंधक 
जा मंणिमंत्रओषधके सन्लिधानसे भतिबंधक होते भी दाह होंवे, 
और सो उत्तेजक है. ' 
...._चुरवाक्य। 
अधेशंकर-छंद। 
शिष रीति यह सब व॒स्तुमें तूं, शक्ति लेहु पिछाने । 
: बिनशक्तिनाहि कछु काज होवे, यहे निश्वय मानि॥ 
टीका-हे शिष्य ! वहिकी न्‍्याई जल आदिक स्वपदार्थनविषे 


: तूं शक्ति पिछान. शक्तिसे बिना किसी हेतुसे कोई कार्य होवे नहीं. 


सापशंकरते शक्तिका प्रयोजन क्या. ह 
| पे जो शिष्यने प्रश्न कियाथा-“शक्ति” वहिसे भिन्न भतीव 
होवे हे ताका समाधान कहनेकू अधशंकरसे शक्तिका अनुभव 


पिखाब हैं-- 
..... मूल अर्धशंकर-छंद । 
अब सत्ति यामें है नहीं वह, सत्ति उपजी और। 


... - हे सत्तिको परसिद्ध अबुभव, छोपि है किस ठौर॥ 


री 


स्तरंगः६) कनिष्ठ अधिकारीको उपंदेशका प्रकार । (३३१ ) 


अर्थ-सपष्ट । सिद्धांतकी रीतिसे शक्तिका स्वरूप ओर शक्तिमें 

प्रमाण निरूपण किया हक शक्तिसंदन करें हैं- 
अधेशंकर-छद । 

जो शक्ति इच्छा इशकी, सो पदनके न नजीक 

मत न्यायको अन्याय या विधि, शक्ति जानि अलीकं२५ 

टीका-जों ईश्वरकी, इच्छारुप पदशक्ति कही, सो बने नहीं, 
काहेते, इश्वरकी इच्छा ईश्वरका धर्म है। याते ईशवरमें रहे. जो 
इच्छा सो पदकी शक्ति है, यह कहना बने नहीं. जो पदका 
धर्म शक्ति होवे तो पदकी शक्ति. है यह कहना बने याते 
पृदकी सामथ्येरुपहीं पदकी शक्ति है। इसकी इच्छा पदके: 
नजीक भी नहीं, सो पदकी शक्ति हे।पह कहना बने नहीं. अलीक: 
नाम झटका है. धैयाकरणरीति 
अथ वेयाक्रणरीति शक्तिलक्षण । 

अर्धशुकर-छंद । 

योग्यता जो. अर्थंकी, पदमांहि शक्ति सु देखि। 

यूं कहत वैयाकरणभूषण, कारिका हरि छेखि ॥ २६ ॥ 

टीका-पढदके विपे जो अर्थकी योग्यता कहिये अर्थरे ज्ञानकी, 
हेतुता हेतुपना सो पदमें शक्ति है. जैसे घटपदविषे कलशरूप अर्थके 
ज्ञानकी हेतुतारुप योग्यता है, सोई शक्ति है. इसरीतिसे वेयाकरण 
'भुषणमंथमे हरिकी कारिका प्रमाण लिखिके शक्ति कही है: अथवा 
वैयाकरणके जो भूषण कहिये उत्तम वैयाकरण ते हरेकी . कारिका: 
कहिये शठोककूं देखिके कहत हैं। 


(३२२ ) विचारतागर । | पृष्ठ- 


गुरुवाक्य-सार्थशकर-छद । 

सुति . शिष्य वैयाकरणमत्म, प्रबृदूषणः एक। 
सामथ्य॑ पद है तवा यह, पूछि ताहि विवेक ॥ 
भापे छहै हो शक्ति मानहु, ताहि लोकप्रसिद् 

कृददि नाहि जो असमर्थ पद सो, योग्य है। यह सिद्ध ॥ 

असमर्थ है पद अर्थ योग्य रु, कहतही स्विरोध ॥ 

जो और दृषणदेखनो, तो अंथदपर्ण शोध॥ २८ ॥ 

दीक[-अ्रथमपाद रपट, हे शिष्य ! अर्थ ज्ञानकी हेतृतारूप 
ओम्पताकंं जो शक्ति मांने है; ताक यह विवेक पूछे -तेरे 
मतमें पदविषे सामश्य है; अथवा नहीं है; शथमपश्ष कहें तो 
हमारे मतकी शक्ति बढसे सिछ होंगे है. यह ठृतीयपाद्से कहें हैं, 
आए जु है तो, इति, याका अन्दय/-जु कहिंये जे! भाषे है, तो 
'छोकप्सिद्ध शक्ति ताहि भानहु. अथ-जो वेबाकएण कह, पदमें 
सामथ्य है, तो ठोकमें प्रसिद्ध जो सामथ्येरुप शक्ति है; ताहि पदमें 
सी मानहु. पदमे अर्थज्ञानकी जुनकतारूप योग्यताक शाक्ति मति मान 

'अभिभ्य यह हेः-जो पदमें सामथ्ये अंगीकार करे, ताकूं 
सामथ्यंसे मिन्नरुप शक्तिका मानना योग्य नहीं. किंतु सामध्ये- 


: रुपही शक्ति है. यह मानना योग्य है. काहेते, सामथ्ये बढ जोर 


'शक्तिं, ये. च्यारि नाम एक वस्‍्तुके छोकमें प्रसिद्ध हैं, जोरहीनऊ 
8. हैँ ४ €्‌ हीनहे भरे न 
छोक कहें हैं;: यह सामथ्येहीनहे बलहीन है, शक्तिहौन है। और 
भगजित अन्न कहें हैं. योके दिये अंकुरुटलत्तिकी सामथ्य नहीं 


स्तरंगः 5.] कनिष्ठअपिकारोकों उपेशका प्रकार।( ३३३ ) 


है; बल नहीं है, शक्ति नहीं है, जोर नहीं है, इसरीतिसे सामर्थ्य 
और शक्तिकी एकता छोकमें प्रसिद्ध है. ओर वहिमें भी सामरथ्य- 
रुपही शक्ति निर्णत है. याते पद॒में सामथ्यरुपही शक्ति.माननी 
योग्य है और पदमे सामर्थ्य मानिके तासे मिन्न योग्यताकूं शक्ति 
कहनेका छोकम्रसिद्धिके विरोधविना ओर फल नहीं केवठ छोक- 
प्रसिद्धिका विगेधही फछ है ओर जो ऐसे कहें, सामथ्यंकुंही हँग 
योग्यता कहें हैं, तो हमाराही मत सिछ होंगे है; और ऐसे कहें 
हम सामने अंगीकार करें तो सामश्यरुप शक्तिपद्में सेंभवे; सो 
सामस्येकं अंगीकारही नहीं करते, याति अर्थनानकी जनकतारुूफ 
. योग्यवाही पदमें शक्ति है; ताकूं यह पूछथा चाहिये- 

सामर्थ्यका अभाव केवल पदमेंही अंगीकार करें हैं, अथवा 
वृहिआदिक स्वपदार्थनमें सामथ्येका अभाव अंगीकार करें हैं ! 
जो अंत्पपक्ष कहें, वो वहिआदिक पदार्थनमे सामथ्यरुप शकिके 
प्रतिपादनमें उक्त जो युक्ति तिन्हते संडित है और भ्रथमपक्ष कहें 
तो ताके विंपे अंत्यपक्ष उक्त दोष तो यबपि नहीं है; काहेंते, जो 
बृहिआदिक सवेपदार्थनमें सामथ्येरप शक्ति नहीं मानें, तो प्रति- 
बेधकते दाहका अभाव बने नहीं. यह अंत्यपक्षमें दोष है; सो दोष 
प्रथमपक्षमें नहीं, काहेते, वहि आदिक सर्वपदार्थनमें तो सामथ्यंरुप 
शक्ति है; याते मतिबंधकर्तें दाहके अभाषको, असंभव नहीं. परंतु 
पदके विषे अथेज्ञानकी जनकतारूप योग्यतासे गिन्न सामथ्यरूप 
शाक नहीं किंतु पढमें अर्थकी योग्यवाही शक्ति है. यह प्रथमपक्ष 


(३३४ ) - विचारसागर । ह [ पष्ठ- 


है. ताके विषे भ्तिबंधकते दाहका असंभवरूप दोष तो नहीं, तथापि 
! पृदविषे भी वहिकी न्‍्याई सामथ्येका अंगीकार अवश्य किया 
चाहिये; यह प्तिपादन करें हैं;शंकरके दोपादनतेः-नाहिं जो अत्त- 
मथे, इत्यादि सविरोधपयत, अथ वाहिं कहिये पदमें सामथ्येका 
अंगीकार नहीं, तो जो असमर्थपद्‌ सो योग्य काहिये अर्थज्ञानका 
जनक है; यह सिद्ध कहिये मतका निश्चय है, सो असंगत हे.काहेंते 
पृद्‌ असम है, और अर्थयोग्य, कहिये अ्ज्ञानका जनक है; यह 
वाक्य नपुंसकका अमोघदीये है; .इस वाक्यकी न्‍्याई कहतेही 
सविरोध है विरोधसहित 'है. सामथ्यंसहितका नाम समर्थ है. 
और सामथ्यरहितका नाम असमर्थ है. असमर्थसे कोई कार्य 
होंगे नहीं, यह छोकपें प्रसिद्ध है. याते असमर्थ पदसे भी अर्थका 
ज्ञानहुप काये बने नहीं. याते पद्म सामर्थ्य मानता योग्य हे. जन 
सामथ्यंपदमं अंगीकार किया तब शक्ति भी पदमें सामथ्यरूप ही 
मानवी योग्य है. इस्रीतिसे अर्थज्ञानकी जनकतारूप योग्यता पदमें 
शक्ति नहीं, किंतु सामर्यरूपही शक्तिहै, जो वैयाकरंणमतमें और 
दषण देखना होवे, तो शक्तिके निरूपणमें दर्षणमंथके शोध, कहिये 
देख. दृषण ह्िष्ट हे, याते दर्षणउक्तदूषुण लिख्या नहीं. 
- - अथ भट्टरीति-शक्तिलक्षण । 
-अधेशंकर-छंद । 
संबंध पदको अथसे तादात्म्य शक्ति सुवेद। 
इम भक्तेके अनुप्तारि साषत ताहि सेदामेद ॥ 


स्तरंग: ६. ] कनिप्ठअपिकार्राकों उपदेशका प्रकार । ( ३३५ ) 


टीका-पदका अर्थसे जो दादात्यसंबंध, ताक भट्टके अन- 
सारी शक्ति कहें हैं. सो वेद कहिये तू जान. ताहि कहिये तिस 
तादात्म्यकूं भेदाभेदरूप कहें हैं. यह विन्हका अभिप्राय है-अग्रि 
पदका अंगार भर्थसे अत्यंतगेद होंवे तो जैसे अभिपद्स अत्यंतमिन्न 
जढ आदिक हैं; तिन्हकी अभिषद्से प्रतीति होे नहीं. तेंसे अभि- 
पर्स अंगाररुप अर्थकी प्रतीति नहीं होवेगी. पदसे अत्यंत्मिन्न 
अयकी प्रतीति होवे नहीं. जेसे पदका अपने अर्थत्रे अत्यंतवोद 
नहीं; तेसे अत्यंत अभेद भी नहीं. जो अत्यंत अभेद वाच्यवाचकका 
होवे; वो जैसे अमिपदके वाच्य अंगारसे मुखर दाह होंवे है, से 
अंगारका वाचक अग्निषदके उच्चारण कियेते भी मुखका दाह हुवा 
चाहिये. ओर पके उच्चारणते दाह होंवे नहीं; याते अत्यंत्भभेद 
भी नहीं, किंतु अभिषृदका अंगाररूप अर्थसे, भेद्सहित अभेद॑हे 
याते दाह होगे नहीं, और अभेद है याति अभिषदते जछआदिक- 
नकी न्यांई अंगारकी प्रतीतिका असंभव भी नहीं. जैसे अभिपदका 
अँगाररुप अर्थसे भेदसहित अग्ेद है; तेंसे उदक, वन, जछ, दक, 
जीवन पदनका पानीरूप अथसे भेद्सहित अभेद है. जो अत्यंत - 
भेद होंवे तो जेत्ते उदकआदिक पढ॑नते अत्यंतमिन्न अभिभादिक 
पदनते अत्यंतत्तिन्त अभिआदिक हैं; तिन्हकी उदकआदिक पद 
ने प्रतीति होंबे नहीं वेसे पानीरूप अर्थकी भी उदकआदिक पंद- 
नेत प्तीति नहीं होवैगी; यांत अत्यंत अग्ेद नहीं; और अत्यंत भ- 
क्षद्‌ भी नहीं. जो अत्यंत अभेद होंदे, तो जैसे पानीते मुखंमें शीप- 
ढता होे है; पते उदक आदिंक पदनके उचारगते भी मुख शीत- 


(३३७ ) विचारसागर । [ बृष्ठ- 


ढता हुई चाहिये; और पदनते शीतुता होते नहीं, याते अखंतअ- 
भेद नहीं. किंतु भेद्सहित अभेद होनेंते दोऊ दोष नहीं. इसरीतिगी 
सर्वत्र ही अपने अपने वाच्यंते वाचक्रपद्नका गेंद्सहित अमेदहे, ता 
मेद्सहित अमदकू ही, महके अनुसारी तादात्यसंबंध कहें हैं; ओर 
ज्षेदरामेद कहें हैं. सो गेदगैदरूप तादात्यसंबंध ही, सर्वपदनमें अपने 
अपने अथकी शाक्ति है. तादास्म्यसबंधसे जुदी सामर्थ्यरूप शाक्ते 
नहीं. भेदामेद्म युक्ति कही. अब प्रमाण कहें हँ।- 


अर्ध शुकरछंद । 

यह ओंअक्षखह्ञ है यों. कहत वेद अभेद्‌ । 

पुने बानेमें पद अर्थ बाहरि देखियत यह भेद्‌ ॥ 

टीका-मांड्क्यआदिक वेदवाक्यनमें “ # अक्षर बहन है ” 
थह क्या है. तहां व्याकरणकी रीतिसे प्रकाशरूप सर्वकी रक्षाक- 
रता # अक्षरका अथे है. ऐसा बल्न है. याते $ अक्षर चह्मका 
वाचक है; और ब्रह्म वाच्य है. जो वाच्यवाचकका आपसमें 
अत्यंत भेद होगे, तो वाचक औँ अक्षरा और वाच्य बल्नका, 
मांदूक्यआदिकियम अग्नेद नहीं काहेते ओर “ ऊँ अक्षर बल्न है” 
इसरीतिस अभेद कह्माहै. याते वाच्यवाचकके अभेदमें वेदवचन 
प्रमाण है. ओर सर्वेोककी प्रतीतिसे वाच्यवाचकका भेद सिद 
है. काहेते, अभिआदिक पद बानीमें, हैं, और अंगारआदिक 
तिनका अर्थ बानीते बाहर चुल्हिआदिकममें हैं, तेसे # अशक्षेरूप 
पद बानीमें है, और ताका अर्थ अन्न, वानीमें नहीं है; किंत बार्नीति 


ततरंगः ६.] कनिष्ठ अपिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३३७ ) 


बाहारे कहिये अपने महिमामें हे. ययपि तह्ल व्यापक है; याते 
बानीमें ब्रह्मका अभाव नहीं. तथापि बह्में वानी है; और बानीमें 
त्रह्म नहीं; इसरीतिसे स्वेछोककूं पद बानीमें; और अर्थ बानीते 
बाहरि प्रतीत होगे है. याते पदका और अर्थका भेद छोकमें 
प्रस्तिंद्ध है. इसरीतिसे वाच्यवाचकके भेदमें सर्वछोकका 
अनुभव प्रमाण है, और तिन्हके अमेदम वेदवचन प्रमाण हैं याते 
पदका अर्थ भेदाभेदरूप तादात्यसंबंध अप्रमाण नहीं; किंतु | 
प्रमाणसिद्ध है. 

प्रसंगते अन्यस्थानमें भी भेदाभेदतादात्म्यसंबंध दिखायें हैं।- 

अर्धशंकर-छंद । 

जो गण गुणी और जाति व्यक्ती, क्रिया अर तद्गान। 

संवंध लखि तादात्म्य इनकी, कायकारण सान ॥३१॥ 

टीका-रूप रस गंध आदिक गुण हैं, तिन्हका आश्रय गुणी 
कहिये है. जेसे रूप आदिकनका आश्रय भूमि गुणी है. अनेकनके 
माँहि रहे जो एकधर्म, सो जाति कहियें है. जेसे सर्वन्ाह्षणशरीर 
नक्रे मांहि एक बराह्मणल है; और सर्वेशृद्रमांहि शहर है। और 
सर्वजीवनमांहि जीवत्व है, पुरुषनमें पुरुषत्व है; स्वेघटनमांहिं 
घटल है. जाकूं ठोकमांहि ्ाह्मणपना, शूद्रपना, जीवपना, पुरुष- 
पना, घटपना कहते हैं; सोई ब्राह्मणआदिकि शरीरनमाहि, भाल्न- 
गत्र आदिक जाति हैं. जातिका आश्रय जो बाल्मणआदिक, सो 


व्यक्ति कहियें हैं. गमत आगमनआदिक किया कहियें हैं, और 
२३२ 


(३१८ ) ... विचाससागर । [ पृष्ठ- 


तद्वान कहिये तिसवाला, अर्थ यह, कियाका आश्रय, इतने पदार्थ- 
नका तादात्म्पसंबंध है; यह रूखि कहिये जानि. और कारणकार्यकं 
सान, कहिये गृणगुणी आदिकषिषे मिलाव, अभिप्राय यह हेः- 
कारणकायका पत्ती गुणगुणीकी नयांई तादात्ययसंबंध है. गुणका 
और गुणीका आपसमें तादात्म्यसंबंध है. जातिका और व्यक्तिका 
आएसमें तादात्म्यसंबंध है, तेसे क्रिया ओर क्रियावावका तादा- 


'हयसंबंध है. कारणका ओर कार्यका भी तादात्म्पसबंध है; तादारुम्य 
* नाम भ्षेदर्साहित अभेदका है. 


मध्य 


._ यथपि निमित्तकारणका ओर कायेका तो मेदाभेदरूप तादात्म्य 
नहीं है; किंतु अंत भेद है। तथापि उपादानकारणका और 
कार्यका, भेदाभेदरूप तादात्य॒ही संबंध है. जैसे घटके निमित्तका 
रण, कुछालदंडआदिक हैं; तिनका घटरूप कार्यसे अस्येत भेद भी है 
परंतु उपादानकारण मृत्तिकापिंड और घटकायंका गेदसहि अन्नेद है. 
जो मृत्तिकार्पिंडसे घट अत्यंत भिन्न होवे, तो जेसे मृत्तिका्पिंडसे | 
अत्यंत भिन्न तेढकी उसीत्त होवे नहीं; तेसे घटकी भी उत्पाति नहीं 
होवेगी. और उपादानकारणका कार ते अत्यंत अमेद होंगे; दो भी 
मूलिह्े घटकी उलत्ति होने नहीं. काहेंते, अपने स्वरुपसे अपनी. 
उसत्ति होे नहीं. याते उपादानकारणका कार्यते भेससहितिअमेद्‌ 
है, अति अलयत अमेद्पक्षका दोष नहीं. इसरीतिसे उपादानकारणका 
कारयत भेद॒भिदयुक्तिसिड हे. और प्रतीतिसे भी उपादानते कार्मका 
भेदामेदही सिद्ध हे यह सृततिड . है, यह घट है; इसरीति की 
शिम्मणतीतिसे भेद सिद्द होगे है. और विचारते देखें तो -घटके 


स्तरेंग: ६.] कनिष्ठ मपिकारीको उपदेशका प्रकार। ( ३३९ ) 


घाहारे भीतर मृत्तिकासे त्िन्न कुछ वस्तु प्रतीति होते नहीं किंतु 
मृत्तिका ही अतीति होवे है. याते अमेद सिछ होपेहै. इसरीतिसे - 
उपादानकारणका, कांयते मेदामेदरूप तादात्मयसंबंध है. ऐसे गुण 
और गुणीका भी भेदामेद है जो घटके रुपका घट्से अत्यंतरेद 
होवे तो जैसे परत पटका अत्यंत भेद है; सो पट घटके आशित 
नहीं किंतु स्वतंत्र है; तैसे घटका रूप भी घटके आश्रित नहीं होपेगा. 
ओर गुणगुणाका अत्यंत अमेद होंवे तोगी घटका रूप घटके आशभि- 
त बने नहीं. काहेते, अपना आश्रय आप होवे नहीं. याते मुणगुणी 
का भेदाभेद्रूप तादात्म्यसंबंध है, यह युक्ति, जाति ओर व्यक्ति 
तथा क्रिया और क्रियावालेके भेदाभेदरूप तादात्म्यसेबंधमें जाननी. 
और खंडन करना जो मत, ताके विषे बहुत युक्तिकहनेका प्रयोजन 
. नहीं; याते ओर युक्ति नहीं लिखी । 
अथ भट्टमतखण्डन-दोहा। 

एक वस्तुकी एकमें, भेद अभेद विरुद्ध । 

युक्तियुक्त यांतिं कहत, यह मत सकल अशुद्ध ॥ 

शैका-अक्षरअर्थ रपष्ट । अभिभ्राय यह हैः-यबपि एक परटमें 
अपना अभेद है; और परका भेद है तथापि जाका अमेद है ताका 
ज्षेद नें; और जाका भेद है ताका अमेद नहीं। इस अभिभायते 
एक वर्तुका भेद अमेद विरुद्ध कह्माहे. तथा एक वरतुका कहिये; 
शरटकाही अपनेगे अग्रेद और परमें भेदहे. परंतु जामें अभेद है. 
तामें भेद नहीं, और जामें गेदहै तामें अभेद नहीं. इस अभिभायते 


(३४० ) विचारसागर । [ पृ्ठ- 


एकद्रतुका भेद अमेद एकमें विरुद्ध कहा है. भेद अमेद आपसमें 
विरोधीहें, एकवस्तुमें जाका भेद होंगे ताका अगेद, और जाका 
'अमेद्‌ होवे ताका भेद विरुद्है. याते वाच्यवाचक, गुणगुणी, 
जातिव्यक्ति, क्रियाक्रियावानू, उपादानकारण कार्यका, जो 
मेदाभेदरूप तादात्म्य अंगीकार किया, सो अशुद्ध है. 

पूर्व वाच्यवाचकके भेदाभेद्में भरमाण जो कह्माः- “ बानीमें 
वाचक और बाहर वाच्य, याते भेद और शभ्रुतिमें # अक्षर अन्न 
कह्या है, याते अभेद ताका समाधान।-- 


दोहा। .. 

प्रणव वर्ण अरु ब्रह्मको, कहो ज वेद अभेद । 

तामें अन्य रहस्य कछु, लख्यो न भट्ट सु भेद॥ ३३॥ 

टीका-अ्रणववर्ण कहिये # अक्षर अरु ब्ह्मका जो वेदमें 
आगेद क्या है, ता वेदवचनका वाच्यवाचकर्के अमेदमें तात्पर्य 
नहीं. किंतु तामें अन्य ही रहस्य कहिये गोप्प अभिप्राय 
, है सो भेद कहिये अभिप्राय भट्टने लिख्या नहीं. जहां 
आओ अक्षर बह कह्मा है, तिम्त वाक्‍्यका ऊँ अक्षर और बल्नके 
अमदर्में तालये नहीं है, किंतु / #?” अक्षरकं अह्मरूप 
करिके उपासना करे, इस. अर्थ तालहै उपासना जाकी 
विधान करी है; ता उपास्पके स्वरूपका यह नियम नहीं हैः-जेसे 
उपासना विधान करी है; तैसाही उपास्यका स्वहुप होंगे है कक 
जैसा वरतुका स्वरुप हे ताक त्यागिके अन्यस्वरुपकी भी ताके विषे 


स्तरंग;६.] कनिप्रअधिकारीको उपदेशका प्रकार। ( ३४१ ) 


बे 


उपासना करिये है. जसे शाल्ग्राम ओर नर्मदेखरकी, विष्णुरूप 
और सिवरूप करिके उपासना कही है. तहां शंख चक्र आदिक 
सहित चतुर्भुजमूतिशाल्यामकी नहीं है. और गंगाभूषित जयज़ूट 
ठमरु चमें कपालिकासहित, भक्गामुद्रासे शरणागतनक चिगुणरहित 
आत्माका उपदेश देनेवाली मूर्ति न्मदेश्वरकी नहीं है; किन्तु दोनों 
शिल्ारुप हैं और शास्रकी आज्ञाते विन शिलारूपकी दृषि त्यागिके 
दोनोंविपे ऋमृते विष्णुरूप, और शिवरूपकी उपासना करिये है. 
याति उपास्यके स्वरूपके अधीन उपासना नहीं होवे है; किंतु 
विधिके अधीन है. जेसे शास्रका वचन विधान करे, तेरी 
उपासना करें जेसे छांदोग्य उपनिषदमें, पंचामिदि 
याप्रकरणमें; स्वगंलोक, मेष, भूमि, पुरुष, सी इन पॉंचपदार्थनकी 
अगपिरुपकरिके उपासना कही है. ओर श्रद्धा, सोम, वर्षी, अन्न, 
वीये; इन पांचपदाथनकी पंच अभ्रिकी आहुतिरुप उपासना कहीं 
है, तहां स्वगभादिक अभि नहीं हैं; और भ्रद्धासोमआदिकि आहुति 
नहीं हैं; तथापि वेदकी आज्ञाति स्वरवछोकादिकनकी अभिरुपते 
और अद्घधाआदिकिनकी आहुतिरुपते उपासना करिये है. इसरीतिसि 
और अक्षरकी चह्चरूपकरिके उपासना कही है. तहां अभक्षर 
ब्ह्मरुप नहींहे; तौमी बह्मरूपकारके उपासनाबनेहै, 
उपासनावाक्यमें वस्तुके अमेदकी अपेक्षा नहीं, किंतु मिन्न- 
: बस्तकी भी अभिन्नरुपते उपासना होंवे है. और विचारत देखिये 
तो बह्मका वाचक जो # अक्षर है ताका तो अपने वाच्य बह्नते 
अग्रेद बने भी है. घटादिक अन्यपदनका अपने जदरुप अभंसे 


(१४९) -: विचारसागर । [ंछ- 


अमद बने नहीं. काहेंते, सवैनामरूप बह्ममें कल्पित है, बल् ओपि- . 
छान है. अमक्षरती बह्नका नाम है; यातें बल्ममें कल्पित है; अदि 
पानसे कल्पितवस्तु भिन्न होगे नहीं; किंतु अधिहानरुप ही होगे . 
है, याते # अक्षर भह्मरूपहे, ओर घटआदिकपद्नकां जो जडरूप 
अपना अर्थ, सो अधिष्ठान नहीं. किंतु वाच्यसहित घटआदिक 
पद बह्ममें कल्पित हैं; और बह्न तिनका अधिष्ठान है. याते अह्मसे 
तो सवेका अंभ्ेद बने भी है, परंतु घटआदिक पदनका अपने 
जदरुप वाच्यअर्थस्े, ओधद किसी रीतिंसे बने नहीं. याते भट्टमतमें 
: बाच्य वाचुकका अभेद असंगत है. और- 


केवल भेद जो वाच्यवाचकका अंगीकार करें हैं; तिन्हके मतमें 
यह दोष भइने कह्या हैः-जो घटपदका वाच्य घंटपदसे अत्यंत 
मिन्न होते, तो जैसे घटपदसे अत्येत मिन्न वच्ररूप अथंकी प्रतीति 
. होवे नहीं; तेसे बटपदसे अत्यंत मिन्न कछशरूप अर्थकी प्रतीति- 
भी नहीं होवेगी. ओर घटपद्से वाच्यक॑ भिन्न मानिके ताकीः 
घटपदसे प्रतीति मानोंगे, तो जेसे घटपदते अत्यंत मिन्न कलशरूप 
अर्थकी प्रतीति होंवे है पैसे अत्यंत मिन्न वश्रकी भी घटपदसे 
भतीति हुई चाहिये. यह दोष भी जो सामर्थ्थ अथवा इच्छारूप 
शक्ति नहीं मानें तिन्‍्हके मतमें है. जो- शक्ति अंगीकार करें 
तिनके मतमें दोष नहीं. काहेंते, जो घटपदका वाच्य कुछश, और 
ताका अवाच्य वस्रादिक, सो दोनों घट्पदसे भिन्न हैं. परंत घट 


भेंदमं कलशरूप अरे ज्ञानकरनेकी शक्ति है और अन्य अके 
ः 


ली 


स्तरंगः ६.] कनिष्ठ अधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३४३ ) 


ज्ञान करनेकी शक्ति नहीं याते घटपदते कलशरूप अर्थते म्रिन्नअ- 
: थंकी प्रतीति होवे नहीं. इसरीतिंसे जा पदमें जिस अर्थकी . 
शक्ति है; ताही अर्थकी तिस्पदसे प्रतीति होंबे है। अन्यअर्थकी 
नहीं. याते वाच्यवाचकके अत्यंत भेदमें दोष नहीं. तिनका गेद्‌ .. 
सहित अभेदरूप तादात््यसंबंध बने नहीं की 
: भेद और अमेद- आपसमें विरोधी हैं. वेंसे उपादानकारणका.. . 
कार्य ते भेद्स॒हित अमेद नहीं; केवलभेद है. ओर केवलभेदमें जो 
दोष कह्या है. सो नेयायिक ओर शक्तिवादीके मतमें नहीं. काहेते, - ' 
कारणकार्यके अत्यंतभेदममं यह दोष हैः-मो मृत्िण्डसे अत्यंत भिन्न 
धटकी उत्पत्ति होंवे, तो अत्यंतभिन्न तेठकी भी मृलिण्डसे उत्पत्ति . 
हुई चाहिये. और अत्यंतमिन्न तैछकी उतत्ति नहीं होवेगी। - वो ... 
अत्यंतमिन्न. घटकीशी मृलिण्डसे उतत्ति नहीं हुई चाहिये... 
यह दोष नेयायिकमतमें नहीं. काहेते, सर्ववस्तुकी उ्पत्तिमें 
नेयायिक प्रागभावकूं कारण मानें हैं. जेसे घटकी उत्पत्तिमें दंढ, . 
चक्र, कुलांल, कारण हैं तैंसे घटका भागभावभी घटका कारण है. 
तैसे सवेका परागभाव संबेकी उत्पत्ति कारण है; सो पटका पोग- . 
भाव घटके उपांदानकारण मृ्लिडमें रहे है। अन्यमें नहीं. तेलका 
गाव तिहमें रहे है; अन्यमें नहीं. ऐसे सर्वकार्ययका प्रागभाव 
अपने अपने उपादानकारणमें रहे है. जिस पदार्थमें जाका भाग 
भ्ांव होंगे, तिस्त॒ पदार्थसे ताकी उलत्ति होंबे है; अन्यकी नहीं. 
जैसे मतिंडमं घटका पागभाव है; यति मृत्यिढसे घटकी ही उपति 
होंगे है; पैलकी नहीं. और पैलका प्रागभाव विलनमें रहे है; याते. 


(३४४) . विचारसागर । द [ पृष्ठ- 


तिलनते पैठकी ही उत्पत्ति होंगे है; पटकी नहीं; ऐसे सर्वेकार्यमें 
प्रागभाव कारण है. याते कारणकार्यका अत्यंतगेद माननेंते नेयायि- 
क मृतमें दोष नहीं. ओर- 


: सामर्थ्यरुप शक्तिवादीके मंतमें दोष नहीं, काहेते, मृत्पिडमें 
घटकी सामथ्येरूप शक्ति हे. वेछकी नहीं ओर तिलनमें तेलकी 
-सामथ्यै है; घटकी नहीं. यांति म॒र्लिंडते घटकी उतत्ति होंगे है, 
और तैलकी नहीं तैंसे तिहुनमें तेठकी ही उलत्ति होवे है, घटकी 
'नहीं. इसरीतिसे उपादानकारणका ओर कार्यका अल्यंत्ेद मान- 
नेमें दोष नहीं. भेदाभेद्‌ असंगत है. ओर भेदमें तथा अभेदमें जो 
दोष भट्टने कहे हैं; सो दोनोंपक्षेके दोष भट्टके मतमें अवश्य रहें हैं. 
काहेंते; भटटने भेद्सहित अगेद अंगीकार किया है याते यह अर्थ 
सिद्ध हुवाः-कारणकार्यका भेद भी है, ओर अभेद भी हे भेद है याते 
भेदपक्ष उक्तदोष होवेंगे; और अभेद है याते अमेदपक्ष उक्त दोष होवेंगे; 
जैसे चोरीका दोष और बूतका दोष जो एकएक करनेवालेकू कहें 
हैसो दोऊ व्यसन जाके होवें, ताके चोरीयूत दोनों दोष होदें हैं तेसे 
गुणगुणी आदिकनके भेदामेद माननेते भी, भेदपक्ष ओर अमेदपक्षके 
दोनोंदोष होवेंगे. ओर शक्तिवादीके मतमें केवछ भेद अंगीकार 

कियेते दोष नहीं. काहेते गणीमें गुणके घारनेकी शक्ति है; अन्यकी 

नहीं. याते भेद्पक्षमं जो दोष कह्माथाः-धटके रुपादिक जैसे 

पस्से मिन्न हैं, तेंसे पटआदिक भी घटसे मिन्न हैं. रूपादिकनकी 

न्यई पट्आदिक भी घत्में रहे चाहियें. अथवः पटआदिकनकी 
80 


रतरंगः ६.] कनि_अधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३४५ ) 


न्याई रूपादिक भी नहीं रहे चाहियें सो दोष, शक्ति नहीं अंगी- 
- कार करे ताके मतमें है. शक्तिवादीके मतमें केवल भेद मानेंते 
भी दोप नहीं उलट, भट्ट मतमें भेद अभेद दोनों माननेते, दोनोंपक्षके 
दोष, उक्तरशंतसे हैं. ओर भेद अमेद विरोधी धमेका असंभव 
दोष है. तैसे जातिव्यक्तिका ओर क्रिया क्रियावानका भी केवल 
भेद है, तथापि व्यक्तिमें जातिके धारनेकी शक्ति है; और किया- 
वानम क्रियाधारनेकी शक्ति है; अन्यधारनेकी शक्ति नहीं. 
इंसरीतिसे उपादान और कार्यका तथा गृुणगुणी आदिकनका 
भेदामेदरूप तादात्म्यसंबंध असंगत है. सर्वकाल आपसमें भेद 
माननेमें शट्टउक्तदोष॑नकूं शक्तिमहसे है. यपि वेदांतसिद्धांतमें भी 
कार्य गुण जाति क्रियाका उजदान गुणी व्यक्ति क्रियावानते 
अस्यंत भेद नहीं, किंतु तादात्म्यसंबंध ही अंगीकार किया है; वथापि 
बेदांतमतमें भेदा भेदरूप तादात्म्य नहीं, किंतु भेद ओर अभेदसे 
विछक्षण अनिषेचनीयरूप तादात्म्यसंबंध है. भेदसे विलक्षण है; 
याते अभेदपक्षके दोष नहीं, और अभेद्से विलक्षण है, यते. अग्े- 
दपक्षके दोष नहीं, इसरीतिसे भेदाभेद्से विछक्षण अनिवेचनीय 
तादात्मयसंबंध है. परंतु भेदामेद्कप तादात्म्य असंगत है याते 
४ वाचकवाच्यका भेदामेदरूप तादात्मयसंबंधही शाक्ति है। यह 
भ्ट्टअनुसारीका पक्ष समीचीन नहीं. किंतु पदके छुनते ही 
अर्थके ज्ञान करनेकी जो पदमें सामथ्य, सोई पढमें शक्ति है. 
इति शक्तिनिरुपण: 


(३१४६ ) विचारसागर। ' [ पष्ट- 


क्षणाके ज्ञानमें शक्ष्यका ज्ञान उपयोगी है कहेते शक्पसंतरंध 
लक्षणाका स्वरुप है. शक्य जाने बिना शक्य संबंबरूप ठक्षणाका 
ज्ञान होवे नहीं: याते शक्यका छक्षण कहें है-- 


दाह । 


है पदमें जा अथेकी, शक्ति शक््य सो जाने। 
वाच्यअर्थ पुनि कहत तिहि, वाचक पद्हि पिछानि ॥ 


टीका-जा पदमें जा अथैकी शक्ति होइ, ता पदका सो अथ 
शक्‍्य जानि, और शक्यअर्थक ही वाच्य अथे भी कहें हैं. जेंसे 
अमिपदमें अंगारूप अथेकी शक्ति है, याते अमिपदका अंगार 
शक्य अर्थ और वाच्यअथे कहिये है. ओर वाच्यअर्थका बोधक 
पृद्‌ वाचक कहिये है 


अंथ लक्षणा और जह॒तिआदिकमेदलक्षण। 


कवित्त-शक्यकों संबंध जो स्वरूप जाने लक्षणको, . 
“लक्षणा सो भान जाको लक्ष्य सु पिछांनिये। 

: वाच्यअर्थ सारो त्यागि वाच्यको संबेध जहां ; 
होई परताति तहां जहती बखानिये॥ 
वाच्ययुत्‌ वाच्यके संबंधीका ज॒ ज्ञान होयः 
ताहि झोौर लक्षणा अजहतिहि मानिये। 
एक वाच्य भागत्याग होत तहां मागत्याग, 
दूजों नाम जहती अजहती प्रमाणिये ॥ ३५ ॥ 


स्तरंग:६.] कनिप्ठअधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३४७ ) 


टीका-शक्य कहिये वाच्य अर्थका जो संबंध कहिये मिलाप, 

सो ठक्षणका स्वरुप कहिये छक्षण जानि. और जा अर्थका पदकी 
शक्तिसे ज्ञान न होवे, किंतु छक्षणाते भान कहिये ज्ञान होंगे, सो 
पदका लक्ष्य अर्थकहिये है. एकपादसे ढक्षणाका स्वृहूप कह्या. अब, 
ऊक्षणाके जहतिआदिक तिन्‍्हींभेदनके लक्षण एकएक पादमें 
कहें है ,वाच्य इत्यादिसे. जहां वाच्य अर्थ संपूर्ण त्यागिके 
बाच्य अथके संबंधीकी प्रतीति होंवे, तह जहतिलक्षणा कहिये 
हैं. जसे किसीने क्या; गेगामें माम है या स्थानमें गंगापदकी 
तीरमें जहतिलक्षणा है. काहेते, गंगापदका वाच्य अर्थ देवनदीका 
प्रवाह है, तांके विपे बामकी स्थितिका असंभव है. यांते सारे वाच्य 
अर्थकं त्यागिके तीरविंषे गंगापदकी जहतिलक्षणा है वाच्यके 
सेबंधका नाम ठक्षणा है. या स्थानमें गेंगापदका बाच्य जो प्रवाह 
ताका तीरसे संयोगसंबंध है; याते गेगापदके वाच्यका जो तीरसे 
संबंध सो लक्षणा, ओर वाच्यका सारेका त्याग याते जहतिलक्षणा, 
 बाच्ययुत इत्यादि, तृतीयपादसे अजहतिलक्षणा दिखें हैंः- 
बाजययुत कहिये वाच्यअर्थंसहित, वाच्यके संबंधीका जा पढसे 
ज्ञान होय; वा पदमें अजहतिलक्षणा मानिये जेसे किसीने क्या 
सोन धावन करे है तहां सोनपदकी छालरंगवाढ़े अ्वविषे अजह- 
तिलक्षणा- काहेते सोन नाम छालरेगका है. याते सोनपदका लालरंग 
वाच्य है. ता केवलमें धावनका असंभव है. इस कारणते सोनपदका 
वाच्य जो छालरंग ता सहित अश्वमें सोनपद्की अजहतिरक्षणाहे, 
( भांपामें शोणकूं सोन पढ़ें हैं.) गुणका ओर गुणीका तादात्ूय- 


(३४८ ) विचारसागर । [ पृ्ठ- 


संबंध कहें हैं। और छाठ भी रूपका भेद होनेते गुण हैं. याते 
सोनपदका वाच्य जो छाढगुण, ताका गणी अश्के साथ जो:तादा 
स्यसंबंध, सो छक्षणा. ओर वाच्यका त्याग नहीं,अधिकका बहण; 
याते अनहतिलश्षणो 


४ एक वाच्य ” इत्यादि चतुर्थपादसे भागत्यागलक्षणा बतादें 
हैं।-जहां पदनके वाच्यअर्थ मध्य एकन्नागका त्याग होने एक 
भागका ग्रहण होंगे, तहाँ भागत्यागलक्षणा कहिये है. ता भाग- 
- स्यागक ही जह॒तिअजहतिलक्षणा भी कहें हें. जेसे प्रथम देखे 
थदार्थके अन्यदेशम देखिके किंतीने कह्मा / से यह है ” 
भागत्याग ठक्षणा है. काहेंते अतीतकालमें और अन्यदेशमें स्थित 
बस्‍्तुक / सो ” कहें हे. याते अतीतकाल्सहित और अन्‍्यदेशसत- 
हित वस्तु, सो पदका वाच्यअर्थ है. ओर वर्तमानकाल समीपदे 
श॒र्मे स्थित वस्तुकूं / यह ” कहे है. याते वर्तमानकारूसहित और 
समीपंदेशसहित वस्तु, यह पदका वाच्यअर्थ है. ओर अतीतकाल 
सहित अन्यदेशसहित जो वस्तु, सोई वर्तेमानकाल और समीपदेश 
सहित है. यह समुदायका वाच्यअर्थ हे. सो संभवे नहीं काहेते 
अतीतकाल ओर वतेमानकालेका विरोध है, तथा अन्यदेशका 
: और समीपदेशका विरोध है, यांते दोनोंपदममें देशकाल जो वाच्य- 
भाग ताक त्यागिके वस्तुमात्रमें दोनोंपदकी भागत्यागलक्षणा 


“तत्तमसि” महावाक्यम लक्षणा दिखावनेक तत्यद्‌ और ल्ँप- 
. दुका वाच्यअर्थ दिखाते हैं; 


स्तरंगः ६, | कनिष्ठ अविकारीको उपदेशका पकार । ( ३४९) 


द्हि। 

सर्वशक्ति सर्वज्ञ विध्ु, इशस्वतंत्र परोक्ष। 

मायी तत्पद वाच्य सो, जामें वध न मोक्ष ॥ २६ ॥ 

टीका-सर्वेशक्ति, कहिये जामें सर्वेसामर्थ्य, स्वेज्ञ, कहिये 
सर्वे वस्तुके जाननेवाला. विभु कहिये व्यापक, ईश कहिये सर्वका 
प्रेरक, और स्वतंत्र, कहिये कमके अधीन नहीं और परोक्ष, कहि 
ये जीवके फ्रयक्षका विषय नहीं, मायी, कहिये माया जाके अधीन 
और बंधमोक्षरहित. जामें बंधहोवे ताका मोक्ष होंगे है. इशर 
बंधरहित है. याते ईश्रमें मोक्ष भी नहीं. इतने परमेवाढा ईश्वस्चेतन 
तत्दका वाच्य अथ है 


अथ लंपदवाज्यनिरूपण-दोहा । 

कहे धर्म जो ईशके, सब तिनतें विपरीत ॥ 
है जिहिं चेतन जीव तिरिं, त्वंपद वाच्यप्रतीत॥ ३७ ॥ 
* टीका-जो ईशके धर्म कहे तिनते विपरीतधर्म जामें होवें सो 
जीवचेतन त्वंपदका वाच्य/मतीत कहिये जान.याका भाव यह है।- . 
अल्पशक्ति, अल्यज्ञ, परिच्छिन्न, अनीश, पर्मके अधीन, अवि ' 
यामोहित और -बधमोक्षवाठा, ओर प्रत्यक्ष, काहेते, अपना स्वरूप 
किसीकूँ परोक्ष नहीं. प्त्यक्षही होंगे है. य्रपि इंबरकूं भी अपना 
स्वरुप प्रययक्ष है; तथापि ईववरका स्वरूप जीवकूं प्रलक्ष नहीं। 
यते परोक्ष कहिये है. और जीवके स्वरुपकूं जीवईशर दोनों जानें 


(३५०) विचारसागर । [ पृष्ठ 
हैं, याते प्रत्यक्ष कहिये है; इतने धर्मवाछा जीवचेतन लंपदका वाच्य 
कहिये है. हि 

दांहा । 
महावाक्यमैं एकता, है दोनों की मान ॥ 

' सो न बने यातें सुमति, लक्ष्यलक्षणहि जान॥ ३८ ॥ 

टीका-सामबेदके छांदोग्यउपनिषद्‌में उद्यालकमुनिने अपने पूत्र 
श्रेतकेतुक जगतकी उतपत्ति करनेवाला इंश्वर बतायके कह्या+- 
४ तत्तमसि ” ताका यह वाच्यअर्थ हैः-तत, कहिये सो जगतकी 
उत्पत्ति करनेवाढा; सर्वशक्ति सर्वेज्ताआदिकधमेसहित. ईश्वर, 
ले, कहिये तू अल्पशक्ति अल्पज्ञता आदिक धर्मवाल्ा जीव 
असि कहिये है. इहां' से तू है” इस कहनेते, ईश्वर जीवकी एकता 
वाच्यअर्यसे भान होंवेहै, सो बने नहीं काहेंते,सवेराक्ति और अल्पश 
क्ति,सर्वत्ञ और अल्पज्ञ, विभु ओर परिच्छिन्न, स्वतंत्र और कमे 
अधीनपरोक्ष, और प्रत्यक्ष माया जाके अधीन; और अवियामेहित 
एकहे, यह कहना “अभि शीतल है”इस कहंनेके समान है, याते हे 
सुमती ! रक्षणही कहिये छक्षणाते लक्ष्य अर्थ जानाना, बाच्य 
अर्थमें विरोध है. ह 

 दोहा। 

आदि दोय नहीं संभव, महा वाक्यमें तात ॥ 

भागत्याग यातें सह, है जातें कुशछात॥ ३९ ॥ 

टीका-हे तात ! महावाक्यमें आदि दोय, कहिये जहति अज- 


छ्‌ 


स्तरंग: ६.] कनि.्ठभपिकारीको उपदेशका प्रकार । (३५१ ) | 


हति नहीं संभव, याते भागत्यागढक्षणा महावाक्यमें रुसहु, कहिंये 
जानें. जति कुशछात, कहिये विरोधका परिहार होंवे 


अथ जहाते असंभवग्रतिपादन-दोहा । 

ज्ञेय जु साक्षी ब्रह्म चित, वाच्यमाईद सो लीन। 

मानहु जहतीलक्षणा; है कछ जैय नवीन ॥ ४० ॥ 

टीका-संपर्ण वेदांतका ज्ञेय; साक्षीचेतत और बह्चित कहिये 
अ्म चेतन है. सो साक्षीचेतन ओर बह्नचेतन लंपद और ततलदके 
वाच्पमें लीन, कहिये प्रविष्ट हैं. और जह॒तिलक्षणा जहां होंगे वहां 
वाच्यसंपर्णका त्यागकरिके, वाच्यका संबंधी अन्यज्ञेय होंगे 
याते महावाक्पमें जहतिलक्षणा मानें तो, वाच्यमें आया जो चेतन 
तासे नवीन, कहिये अन्य कछ ज्ञेय होवेगा. चेतनसे म्रिज्ष असंत 
' जवदुःखरूप है, ताके जाननेते पुरुपाथ सिद्ध होंवे नहीं; याते महा- 
वाक््यमें जहतिलक्षणा नहीं. 
अथ अजहतिलक्षणा असंभवप्रतिपादन-दौहा । 

वाच्यहु सारो रहत है, जहां अजहती मौत ॥ 

वाच्यअर्थ सविरोध यों, तजहु अजहती रीत ॥ ४१ ॥ 

टीका-हे मीत प्रिय | जहांअजहातिलक्षणा होंवे, तहां वाच्य 
अर्थ स्रे रहे है. और याच्यसे अधिकका ग्रहण होवे है. महा- 
वाक्यनमें अजहतिरक्षणा अंगीकार करें, तो वाच्य अर्थ सारा 
रहेगा, और वाच्यअर्थ महावाक्यनमें सविरोध कहिये विरोध 
सहित है. विरोध दूरि करनेकूं लक्षणा अंगीकार करी है 


(३५२ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


हती मानें तो महावाक्यनमें विरोध दूरि होवे नहीं यातें अजहतीकी 
रीति महावाक्यनमें तजहू. है 
अथ भागदागलक्षणाप्रकार-दाहा। 


त्यागि विरोधीधर्म सब; चेतन शुद्ध असंग । 

लखहु लक्षणातें सुमति, भागत्याग यह अंग॥ ४२॥ 

टीका-हे अंग ! हे प्रिय ! तलदका वाच्य ईश्वर, ओर लेप- 
दका वाच्य जीव, तिन्हके आपसमें विरोधीधर्म त्यागिके शुद्धअसेग 
चेतन रक्षणांत ठहु यह भागत्याग छक्षणा है. या स्थानमें यह 
पिद्धांत हैः-ईश्वरजीवका स्वरूप अनेकप्रकारका अद्वेतंथनमें 
क्या है. विवरणमंथमें अज्ञानमें प्रतेबिं जीव और बिंव इश्वर 
कद्माहै ओर विद्यारण्यके मतमें शुद्सत्तगुणसहित मायामें आत्तास 
ईश्वर; और मलिन सक्तगुणसहित जो अंतःकरणका उपादानकारण 
अवियाका अंश, तामें अभ्ास जीव क्या है. हु 

यद्षपि पंचदशीगथमें विधारण्यरवार्मीने, अंतःकरणमें आभास 
जीव कद्या है; तथापि अंतःकरणके अभासकूं जीव मानें तो सुपु- 
मि्में अंतःकरण रहे नहीं; याते जीवका भी अभ्नाव हुवा चाहिये 
ओर प्राज्ञहूप जीव सुषुप्तिमें रहे है, याते विद्यारण्यस्वामीका यह 
अभिप्ाय हैः-अंतःकरणरुप परिणामर्क प्राप्त जो होगे अविश्वाका 
अंश, तामे आभास जीव है. सो अवियाका अंश सुपुप्तिमें भी रहे 
है; याते प्राज़्का अभाव नहीं और केवठुआभासही जीविईशवर 
नहीं है; किंतु मायाका अधिष्ानचेतन, और मायास॒हित आभास 


स्तरंगः ६.] कनिप्रभपिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३५३ ) ह 


ईश्वर है. और अवियाभंशका अधिष्ठनचेतन, और अवियाके 
अंशर्साहित आभास जीव है. ईश्वरकी उपार्षिमं शुद्सलगुण है, 
याति ईश्वरमें सवशक्ति सर्वज्ञतादिक धर्म हैं. और जीवकी उपाषिमें 
मलिनसचगुण है, याते जीवमें अल्पशक्ति अल्पज्ञतादिक धर्म हैं 
याके आभासवाद कहें हैं. और- 

विवरणके मतमें यथपि जीव ईश्वर दोनोंकी उपाधि एकही 
अज्ञान है; याते दोनों अल्पज्ञ हुये चाहियें; तथापि जा उपाषिमें 
प्रतिविंत्र होंगे ताका यह स्वभाव होंवे हैः-प्रतिबिंबमें अपने दोष 
करे है, बिंबमें नहीं. जेसे दर्पणरूप उपाधिमें मुखका भ्रतिबिंब 
होगे है. ग्रीवामें स्थित मुख बिंव है; तहां दर्पणरूप उपाधिके श्याम 
पीत लघुतादिक अनेकदोप प्रतिबिंबमें भान होवें हैं, ओर भीवाममे 
स्थित जो बिंब है, तामें भान होवें नहीं. तेसे दपैणस्थानी जो ,' 
अज्ञान, तिसविषे प्रतिबिंबरुप जीवमें अज्ञानक॒त अत्पक्ञतादिक 
दोष हैं; और विंवरुप ईश्वरमें नहीं. याते ईश्वरमें स्वज्ञवादिकहें; और 
जीवमेंअत्पक्षतादिक हैं 

आभास और प्रतिबिंबंका इतना भेद हेः-आभासफपक्षमें तो 
आभास मिथ्या है, और प्रतिबिंबवादमें प्रतिबिंब मिथ्या नहीं, 
किंतु सत्य है. काहेंते, प्रतिबिंबवादीका यह प्तिद्धांत हैः-दर्षणमें 
जो मुखका पतिबिंव है, सो मुखकी छाया नहीं काहेंते, छायाका 
यह स्वभाव हैः-जिस दिशार्म छ!|यावानके मुख और ४ होदें, 
उस दिशामें छायाके मुख और और पृष्ठ होगें हैं और दर्षणके प्रतिबिं- 

ग्‌३ 


(१५४ ) विचारसागर । [ पृष्ठ 


बके मुख, पीठि; बिंबसे विपरीत होें हैं. याते दर्षणर्में छायारूप 
प्तिबिंष नहीं, किंतु दर्षणकों विषय करनेवास्ते, नेत्रद्यार निकत्ती 
जो अन्तःकरणकी वृत्ति, सो दर्पणकूं विषय कारिके, तत्काल ही 
दोणसे निवृत्त होयके, भीवामें स्थित मुखकूं विषय करें है; जैसे . 
्षमणके वेगते अछातका चक्र भान होवे है, और चक्र नहीं है; 
तैसे दर्पण और मुखके विषय करनेमें, वृत्तिक देगंते मुख दर्ष॑णर्मे 
स्थित भान होवे है और मुख गीवाविष ही स्थित है, दर्षणमे नहीं; 
और छाया भी नहीं. वृत्तिके वेगते जो दर्पणमें मुखकी भरतीति, 
सो£ प्रतिबिंष है. इसरीतिसि दपणरूप उपाधिके संबंधसे, रीवा 
स्थित मुंस ही बिंवहप और प्रतिबिंबरूप भान हेवे है. और 
विचारसे बिंवप्रतिबिंचभाव है नहीं. तेसे अज्ञानरूप उपाधिके 
संबंधसे असंगचेतनमे विंवस्थानी ईश्वरत्ञाव और परतिविंवस्थानी 
जीवभाव भतीत होंवे हे, ओर विचारदश्सि ईश्वरता जीवता है नहीं 
अज्ञानते जो चेतनमें जीवभावकी प्रतीति, सोई अज्ञानमें प्रतिबिंव 
कहिये है. याते बिंवपना और प्रतिबिंबपना तो मिथ्या है, और 
स्वरुपसे बिंवभतििंब सत्य हैं. काहेते, विंव्र्तिबिवका स्वरूप 
इश्शांतविषे तो मुख है, और दाष्टीतविषे चेतन है. सो मुख ओर 
चेतन सत्य हैं. इसरीतिसे भतिबिंवकूं स्वृरूपते सत्य होनेंते सत्य 
, कहें हैं. और आभासका स्वरूप छाया मानें हैं, याते मिथ्या है. यह 
“आभासवाद और प्रतिविंववादका भेदहे, और- 

कितने ग्रंथ शुद्सत्तगुणसहित मायाविशिष्चेतन, इंखर 


स्तरंगः ६.] कनिध्रअषिकारीको उपदेशका इकार । ( ३५५ ) 


कहिये है.और मलिनसत्तगुणसहित अन्तःकरणका उपादान अबि- 
याके अंशविशिष्टदेतन, जीवकहिये है. याकूं अवच्छेदवाद कहें हैं. 
से ही वेदांतकी प्रक्रिया अद्वैतआत्माके जनावनेकू है; यातें जोनसी 
प्रक्रियाते जिन्नासुकं बोध होने सोई ताक समीचीन है. तथापि 
वास्यवृत्ति और उपदेशसहसीमें, भाष्यकारने आभासवाद ही लिखा 
है; याते आमासवाद ही मुख्य है. ताकी रीतिसे माया और मायामें 
आभास ओर मायाका अविष्ठान जो चेतन सर्वशक्ति सर्वज्ञता आदिक 
धर्ममहित ईश्वर है; सोई तत्पदका वाच्य हैं. और व्यश्थिविया, 
तामे आभास, और ताका अधिष्ठानचेतन अल्पशक्ति अलज्ञता- 
दिक पर्मम्हित जीव है; सो लंपदका वाच्य है. तिन्ह दोनोंकी 
८ तस्मत्ति ” वाक्यते एकता बोधन करी; और बने नहीं. याति 
आन्नासमहित माया और मायाकत सर्वशक्ति सर्वज्ञतादिक धर्म; 
दूतने वाच्यभागऊू त्यागिके, चेवनगागविषे तलदकी भागत्यागढ- 
श्षणा, तेसे आभाससहित अवियाअंश, और अविधाकृत अल्पश- 
क्ति अल्पज्ञवादिक पर्म; जो लंपदका वाच्यभ्ाग, ताकूँ त्यागिके 
सेतनभागमें लवपदकी भागत्यागलक्षणा, इसरीतिसें- 


ज्ागत्यागछक्षणाते, ईश्वर और जीवके स्वरुपमें लक्ष्य जो 
चेतनभाग; तिनकी एकता “/ त्मसि _ महावाक्य बोधन करे है. 
मेंस” अय आत्मा बन्न इस महावाक्यमें आत्मापदका जीव वाच्य 
है, और बल्पदका देखर वाच्य है. तरह्म है. बह्पवका शुद्ध वा. 
नहीं, ईश्वर ही वाच्यहै; यह चतुर्ेतरंगमे प्तिपादन करे आये हैँ. 


(३५६ ) विचारसागर । [ पृष्ठ- 


पूवृकी न्‍्याई दोनोंपदनकी रक्षणा है. लक्ष्य अर्थ परोक्ष नहीं; इस 
अधेकूं जनावनेकू अयंपदे है, अय॑, कहिये सबके आपरोक्ष आत्मा 
बह्न है, यह वाक्यका अर्थ है. “ अहं अल्मात्मि ” इस महावा 
कक्‍्यमें, भहैपदका जीव वाच्य है; और वह्पदका ईश वाच्य है, 
दोनेपदनकी चेतनभागमें रक्षणा, / में वह्म हूँ, ”. यह वाक्यका 
अर्थ है, “ प्रज्ञानमानंदं त्रह्च / इस महावाक्यम, भज्ञानपदका 
जीव वाच्य है, बह्पदका ईंश है; पूर्वकी न्‍्याईं रक्षणा लक्ष्य जो- 
बल्लात्म, सो आनंदगुणवाल नहीं; किंतु आनंद्रूप है; इस अर्थके 
< जनावनेकूं आनंदरूप है. आत्मा अभिन्न त््न आनंदरूप है; यह 
"वाक्यका अर्थ है. जैसे महावाक्यनमें: भागत्यागलक्षणा है; पेसे 
अन्यवाक्पनमें सत्यज्ञान, आनंदपद भी, शुद्धनह्नकूं भागत्याग- 
क्षणासे ही बोधन करे है, शक्तिसे नहीं. काहेंते, शुद्धनक्ष किसीपद- 
का वाच्य नहीं; यह सिद्धांत है. याते सारे पद विशिष्टके वाचक 
हैं, ओर शुद्धके लक्षक हैं. मायाकी आपेक्षिकसत्यता, ओर चेतन- 
की निरपेक्षिकसत्यता मिली हुई सत्यपदका वाच्य है. निरपेक्षिका 
सत्य रक्ष है, बुद्धिवृत्तिरुप ज्ञान और खयंप्रकाशज्ञान, दोनों मिलें 
तो ज्ञानपदका वाच्य, और स्वयंप्रकाशभाग छक्ष. विषयसेबंधजन्य 
सुखाकार साखिक अंतःकरणकी वृत्ति, ओर परमप्रेमका आस्पद 
स्वरुपसुख; दोनों मिले आनंदपदुका वाच्य। और वृत्तिभागकूं 
त्यागिके स्वरुपभाग छक्ष, इसरीतिसे संवप्दूनकी शुद्धिमें रक्षणा; 
सेक्षेपशारीरकमे प्रतिपादन करीहे. 


2. 


स्वर॑गः ६. ] कनिष्ठ अधिकारीको उपदेशका प्रकार । ( ३५७ ) . 


अथ उक्तअर्थ संग्रह । 
ु कवित्त। 
गंगामाहि आम जहतिलक्षणा ठोर लूखि, 
सोन घावे लक्षणा अजहति जनाइये । 
“सो यह वस्तु” इहां लक्षणा है भागत्याग, . 
दूजो नाम जहाति ओ अजहति सुनाइये ॥ 
तत्त्वमसि आदि महावाक्यनमें मागत्याग, 
क्षणा न जहाति अजहति बताइये । 
ब्रह्म काहु पदकी न वाच्य यों बखाने वेद, 
याते सवेपदनमें रीति यों लखाइये ॥ ४३ ॥ 
मायामाहि सत्यता छ और भांति भाषियत, 
बक्ममाहि सत्यता सु और भांति भाषिये । 
दोऊ मिलि सत्यपद वाच्य मुनि भाषत हैं, 
हमाहिं सत्यता सु लक्ष्यमाग राखिये ॥ 
बुछ्धित्ति संवित दरें मिले ज्ञानपद वाच्य,. 
संवितस्व॒रूप लक्ष्य बुद्धिवृत्ति नाखिये। 
आत्म औ पिषिको सुख वाच्यपद्‌ आनंदको,. 
विषेसुख त्यागि आत्मसुख लक्ष आखिये॥ ४४ ॥ 
महावाक्यनमें विरोध दूरि करनेको दोनों पदनमें क्षणा अंगीका 
रकरी. तहां कई कहे हैः-एकपदमें ठक्षणा अंगीकार कियेसे ही 
“विरोध दूरे होगे है; दोयपंदमें छक्षणा माननेका प्रयोजन नहीं- 


(३५८ ) विचारसागर [ पष्ठ- 


दोहा! 
एकहि पढमें रक्षणा, माने नहीं विरोध । 
दोयपदनमें रक्षणा, निष्फल कहत सुबोध ॥ ४५ ॥ के 
दीका-सुबोध,कहिये सुज्ञ दोयपदनमें छक्षण| निष्फठ कह 
काहेंते एकही पदमें रक्षणा मानेते विरोध दूरि होय जावे है. याका 
्ाव यह हैः-यथ्पि सवज्ञतादि विशिषकी अल्पन्ञतादि विशिष्टके 
साथ एकता नहीं बने है; तथापि एकपदका ठक्ष्य जो शुद्ध, ताकी 
विशिष्टके साथ एकता बने है. दृर्शव-जेसे “ भूह्मनुष्य, वाहन 
णहै” इस रीतिसे शूह्ल धर्मेविशिष्ट मनुष्यकी, त्राह्मणलधमंविशिष् 
केसाथ, एकता कहना विरुद्ध है. ओर/ मनुष्य ब्राह्मण है इसरीतिसे 
शद्रत्वधमंरहित शुद्धमनुष्यक॑ ब्राह्मणलविशिष्टता कहनेमें विरोध 
नहीं. तेंसे अल्पज्ञतादिधमेविशिष्चेतनकी, ओर सर्वकज्ञतादिषमवि- 
शिष्टकी एकता विरुद्ध भी है; परंतु जीववाचकपद ओर ईश्वरवाचक 
पदकी, चेतनम क्षणाकरिके चेतनमात्रकी सर्वज्ञतादिधमंविशिष्टके . 
प्ाथ, व अल्पक्षतादिविशेश्के साथ, एकता कहनेमें विरोध नहीं, 
याते दोपदम लक्षणा माननेमें कोई युक्ति नहीं. समाधान-- 
कवित्त | 
लक्षणा जो कहे एकपदमाहि ताकूं यह; 
पूछे दोयपदनमें कौनसेमें लक्षणा ! 
प्रथम वा द्वितीयमें कहे ताहि भाषि यह, 
: वक्यनको होयगो विरोध मूढलक्षणा ॥ 


रंतर्गः ६.] कनिष्ठअपिकारीकों उपदेशका प्रकार । ( १५९ ) 


तीनिवाक्यमध्य जीववाचक प्रथमपद्‌, 

# तत्त्वमापति ” यामें आदिपद इशलक्षणा । 
प्रथम वा द्वितीयको नेम नहिं बने याति, 
भाषत द्रेपदनमें लक्षणा सुलक्षणा ॥ ४६ ॥ 


टीका-जो एकपदर्म छक्षणा अंगीकार करे, ताक यह पूछि- 
दोनोंपदनमेंते कोने पदमें छक्षणा है ! जो ऐसे कहे, स्वेमहावा- 
क्पनके प्रथमपदमे छक्षणा है, द्वितीयमें नहीं. यद्रा, दितीयपर्दरो 
लक्षणा स्वंवाक्यनमें है. प्रथममें नहीं. ताकूं हे शिष्प! यह भाषिः- 
हे मढलक्षण ! प्रथम वा द्वितीयपदमं जो नेमते छक्षणा से 
वाक्यनम माने; तो वाक्यनका परस्पर विरोध होंवेगा. काहेते 
तीनवाक्य मध्य कहियें,/“अहं बल्लार्मि/प्रज्ञानमानंद अल अय- 
मात्मा चह्, इन तीन वाक्यनमें जीववाचकपद प्रथम कहिये 
पूवे है और “तत्वमत्ति,” या वाक्यमें आदिपद कहिये, मथमपद इश 
लक्षण कहिये, ईवरका बोधक है. मो पूर्ववरमें छक्षणा सारे मानेंतो 
तीनिवाक्यनका तो यह अचेत होवेगाः-चेतन सर्वक्षतादिविशिष्ट 
' अंश सारे इशवरूप है. और “तत्तमसि वाक्यका यह अर्थ होवेगा 
चेतनअल्पत्षतादिविशिश्संसारी जीवरूप है. काहेंते, तीनिवा- 
क्यनमें पूर्व जीववाचकपद है; ताका चेतनभागमें छक्षणा भोरं . 
द्वितीय जो इेश्वरवाचकपद; ताके वाच्यका बहण ओर/वत्तमसि ह 
आदि ईशवाचकपद, ताकी चेतनभागमें छक्षणा, और द्वितीय 
जीववाचकपद ताके वाच्यका महण. इसरीतिसि ठक्षणाका नेम फरे 


( ३६० ) विचाससागर ।. [ पष्ठ- 


तो वाक्यनका १रस्‍्पर विरोध होवेगा. तेसे स्ववाक्यनके द्वितीयपृद 
कहिये, आगिले पदम लक्षणा मानें; तो तीनिवाच्यनबं पूर्व जो जीव- 
पृद, ताके वाच्यका ग्रहण; और उत्तर ईशपदकी चेतनमाममें 
ढक्षणा. याते अल्पज्ञानतादिधमंविशिष्ट चेतन है, यह तीनिवाक्य-- 
नेका अर्थ होवेगा. और“तत्तमसि में आदि ईशपद ताके वाच्यका 
महण, ओर द्वितीयजीवपदकी चेतनभागमें रक्षणा. यांते सर्वक्षता- 
दिधमेविशिष्ट चेतन है; यह“तत्तमसि” का अथे होनेंते, परस्पर 
विरोधही होवेगां, इसरीतिसे प्रथम वा द्वितीयपदमें, लक्षणाका नेम 
बने नहीं. याते सुलक्षणा कहिये, सुंदर हैं. रक्षण जिनके ते 
आचार्य दे पदनमें रक्षणा भाषत हैं. और-- 

जो ऐसे कहें, प्रथमपद वा द्विवीयपदमें छक्षणा है, यह नियम 
नहीं करे है, किंतु सर्ववाक्यनमें जो ईश्वर्वाचकपद, तामें रक्षणा 
है, यह नियम करे है, सो ईश्वर वाचक पूर्व होगे वा उत्तर होंवे 
याते वाक्यनका परस्पर विरोध नहीं. ताका समाधान- 


दोहा । 
इशपद्हि लक्षक कहे, सब अदर्थ की खानि । 
ज्ेय होय अतिवाक्यमें, है पुरुषारथहानि ॥ ४७ ॥ 
टीका-जो ईेरवाचक पद॒कूं ही क्षक कहे तो से अनथे - 
ट>नज्ञता पराधोनता जन्म मरणसे आदिलेके, जो दुःखके साधन 
तिनकी खानि जो संसारी जीव; सो भ्रुतिवाक्यनमें ज्ञेय होगें. याते 
प९पथे कहिये. मोक्षकी हानि होदेगी. याका भाव यह हैः-जो 


स्तरंग: ६.] कनिष्ठ अधिकारीको उप्देशका प्रकार! ( ३६१ ) 


इंश्वरवाचकपदमें ही छक्षणा माने, तो महावाक्यतका यह अर्थ होंवे- 
गाः-तलदका लक्ष्य जो अद्य असंग मायामढूरहित चेतन;सो काम 
कर्म अवियाके अधीन, अल्पतज्ञ, अल्पशक्ति, परिच्छिन्न, पृण्य, पाप, 
सुख, दुःख, जन्म, मरण, गमन आगमनआदिक अनंत अनथका 
पात्र है. जो महावाक्यका ऐसा अर्थ होगे, तौ जिज्ञासुकंं इसी 
अर्थ विष वुद्धिकी स्थिति करनी होवेगी ओर जामें बुद्धिकी स्थि- 
ति होंवे है, आण वियोगसे अनंतर ताहीकू भाप होंगे हे. याते वेदवा 
क्यनके विचारसे, मुम॒क्षुक॑ अनर्थेकीही भ्रात्ति होवेगी; आनंदकी 
प्राप्ति नहीं होवेगी याते, इेश्वर्वाचकपर्दभ लक्षणा है, जीव 
वाचकर्में नहीं यह नियम असंगत है. और- 

जो ऐसे कहें:-सर्वभहावाक्यनमें जो जीववाचकपद है तिन्हमें 
लक्षणा है; ईशवाचकम नहीं. याते पुरुषार्थकी हानि नहीं. काहे 
ते जीववाचकपदम छक्षणा मानें, तो महावाक््यनका यह अर्थ होंवे- 
गाः-जो स्वयंपदका लक्ष्य चेतनभाग से सर्वशक्ति, सर्वेक्ष, स्वतंत्र 
जन्मादिक बंधरहित ईशवररूप है. इस अर्थमें बुद्धिकी स्थितिसे 
जिज्ञासुकूं अतिउत्तम ईश्वरभावकीही प्राप्ति होवेगी. याते जीववाच- 
कृपदम रक्षणाका नियम करें हैं. ताका समाधान-- 

दोहा । 

साक्षी स्वपद लक्ष्य कहुँ) केसे इशस्वरूप। 

यांते दोपद्‌ लक्षणा, भापत यत्वर भ्रूप॥ ४८॥ - 

टीका-ल्वपदका रक्ष्य जो साक्षी, सो ईशस्वरूप केसे ! यह 


( ३६४ ) विचारसागर । [ पृ 


कहूँ. अर्थ-यह, लंपदके रक्ष्यकूं ईशवरूूप कहना बने नहीं. याते 
यति जो संन्यासी तिनमें वर जो भेष्ठ, तिनके भप स्वामी, दोनों पद 
में छक्षणा भाषत हैं.याका भाव यह है-जो जीव वाचकपदम लक्षणा 
भाने, और ईश वाचकमें नहीं ताक यह पूछें हैं;-लंपदकी रक्षणा 
उतने व्यापकचेतनमें है, अथवा जितने देशमें जीवकी उपाधि है . 
देशमें स्थित जो साक्षीचेतन, तामें ल्वेपदकी लक्षणा है ) जो व्याप-' 
कचेतनमें त्वेपदकी ठक्षणा कहें, तो बने नहीं. काहेते, वाच्य 
अंथमें जाका प्रवेश होते; तामें भागत्यागलक्षणा होंवे है. ओर वा- 
च्यमें प्रवेश व्यापक्चेतनका नहीं, किंतु जीवपनेकी उपार्धिदेशमें 
स्थित जो साक्षीचेतन ताका वाच्यमें प्रवेश है. याते साक्षीचेतममें 
ही ल्वेपदकी लक्षणा है, व्यापकचेतनमें नहीं. ता साक्षीचेतनमें से 
के हृदयका प्रेरण ओर सर्वेभपंचमें व्यापकतादिक ईश्वरके धमेनका 
असंत्तव है. ओर साक्षी सदा अपरोक्ष है ताकेविषे परोक्षता ईश्वर 
पमेंका अत्येत असंभेव है. ओर मायारहितकूं मायावि 
शिष्ट कहना असंभव है. जैसे दंडरहितकूं दंडी कहना; और संस्का- 
रहित द्िजवालककूं संस्कारविशिष्ट कहना; असंभव है, याते सा- 
क्षीचेतनका इंशवर्से अमेद कहें; तो महावाक़्य असंभव अर्थके प- 
हे होवेंगे. ओर-- 
है का ठक्षणा मानेंतो दोष नहीं;काहेंते जो एकताके बिरो- 
! मं हैं; तिन सबकूं त्यागिके दोनोंपदोंमें प्रकाशहूप चेतन जो 
बा स्वेधमरहित चेतनमें दोनोंपदनकी छक्षणा उपाधि और 
कत धमेनते चेतनका भेद है; स्वरुपसे नहीं. उपाधि और उपा- 


न द्र्छ 
| 


. स्तरंगः ६. ] कनि.्रअभिकारीको उप्देशका प्रका। ( ३६३ ) 


पिहत धर्मनका त्याग कियेते, दोनोपदनके लक्ष्य, चेतनकी एकता 
संभव है. जैसे बटाकाशमें घटदप्टि त्यागिके मठविशिष्टआाकाशते - 
एकता बने नहीं, और मठदृष्टि त्यागकियेते एकता बने है. 

दाहा। 
तत्त्व त्व॑ं तत्‌ रीति यह, सबवाक्यनमें जानि। 
जाते होय परोक्षता, परिच्छिन्नता हानि ॥ ४९ ॥ 

. टीका-सर्ववास्यनमें  तत्‌ ले “ले तत,  इसरीतिसे ओद 
प्रोतभावक्की रीति जानि. जा ओतप्रोतमाव कियेते वाक्‍्यके अर्थमें 
वरोक्ष और परिच्छिन्नता भांतिकी हानि होवे है. 

४ तत्‌ सं, “था कहनेते तथदके अर्थका लवंपरदअर्थतरे अभरेद 
 कह्या, सो लंपदका अर्थ साक्षी तित्यअपरोक्ष है, याते परोक्षता 
आंतिकी हानि. ओर “ लव तत, / या कहनेंते खंपदके अर्थका 
तत्यदके अर्थत्र ओद कह्या, सो तलदका अर्थ व्यापक है; गाते 
प्रिच्छिन्नताभांतिकी हानि तेंसे “ अहं ब्रह्म / पज्ञानं बह्, 

५ आत्मा बह्ल, ” याते पारैच्छिन्षता हानि. और “ बह अहं, ?” 
-£ ब्रह्म पक्ञार्न, ” / बह्च आत्मा, “ याते परोक्षता हानि; 

दोहा।... 
जीवब्रह्मकी एकता, कहत वेद स्मृति वैन ॥ || - 
. शिष्य तहाँ पहचानिये, भागत्याग की सेन ॥ ५० है. 
. दीका-हे रिष्य [जो वेदबेन और स्मृतिबेन, जीवअल्लकी एकता 
कहें; तहांतारे भागत्यागकी सेन पहचानियें ॥ ५० ॥ 


(३६४ ) विचारसागर । [ पष्ठ- 


दोहा । 
अस रिषपगुरु उपदेश स॒नि, भो ततकाल निहाल। 
भले विचोरे याहि जो, ताके नश॒त जँजाल ॥ ५१ ॥ 


सोरठा । 
मिथ्यागुरु सुरबानि, कियो ग्रंथ उपदेश यह ॥ 
सुनत करत तमहानि, यह ताकी भाषा करी॥ ५२॥ 


दोहा । 
अम्रधदेवकूं स्वप्रमें, यह किय गुरु उपदेश ॥ 
नश्यो न तहुँ दुखमूल वह, मिथ्या बनकी वेश॥ ५३॥ 
वेश कहिये स्वरूप. अन्य अर्थ रपष्ट। ५३ ॥ 


अग्रध उवाच-चोपाई । 


भगवन यह तुम अंथ पढायो ।अर्थस॒हित सो मो हिय आयो || 
पनदुखमूल तऊ सुहि भास। कहु उपाय जाते यह नाशे ५४॥ 
भोले गुरु सुनि शिषकी बानी।सुनि शिषह्वै जाते वनहानी ॥ 
अस उपाय को ओर नहीं है।बनका नाशक हेतु यहीहै॥५५॥ 
भहयवाक्यको अथ विचारहु। “में अग्रध” यो टेरि पुकारहु॥ 
सुनि पुनि वाक्य विचारे चेला।'अहं अग्रध यह दीनों हेला५ ६ 
निद्रा गई नेन परकारो। बन गुरु ग्रंथ सपै वह नारे 

भये सुखी बनदुख बिसरायो। हतो अम्रध निज्रहूप सु पायो 


स्त॒रंगः ७.] जीवन्मुक्तिविदेहमुक्ति वर्णण। '( ३६५) 


_.. ... एहि। 
अम्रधदेवम नींदते, भो बनदुख जिहिं रीति॥ 
आतममें अज्ञानते, त्यों जगढुख परतीति ॥५८॥ 
ज्यों मिथ्या गुरु मंथते, मिथ्या वन संहार ॥ 
त्यों मिथ्या गुरु वेदतें, मिथ्या जग परिहार॥ ५९ ॥ 
लक्ष्यअर्थ छखि वाक्‍्यको,ह्वै जिज्ञास निहाल ॥ 
निरावरण सो आप है; दाह दीनद्यार ॥ ६० ॥ 
इति श्रीगुरुवेदादिसताधनमिध्यावणैन नाम 
प४स्त््गः समाप्त: ॥ ६॥। 


सप्तमस्तरग; ७. 

७ बण>-८८८222:2940<27 े0 र 
अथ जीवन्य॒क्ति विदेहम॒क्तिवणेनम-दोहा। 
उत्तम मध्य कनिष्ठ तिह, सनि अस गुरुउपदेश ॥ 
ब्रह्म आत्म उत्तम ,लख्यो, रह्यो न संशय लेश॥ १॥ 
टीका-यथ्पि गुरुने उपदेश तीनोंक साथ ही किया, तथापि 

गुरु उपदेशते साक्षात्कार उत्तम तल्लदृष्टिकू हुवा ॥ ३ ॥ 

हि दोहा। 
अमण करतज्यों पवनते, सूखो पीपरपात ॥ | 
शेषकर्म प्रारब्धते, क्रिया करत दरशात ॥ ३२॥ 
कंबहुँक चाढि रथ वाजि गज, वाग बगीचे देखि ॥ 
नग्रपाद पुनि एकले, फिर आवत तिहि लेंखि॥ ३ ॥ 


(३६६ ) विचारतागर। [ स॒प्तम- 


विविधवेष शय्या शयन, उत्तमभीजन भोग ॥ 
कबहुँक अनशनगिरिग॒हा, रजनिशिला संयोग ॥ ४ ॥ 
करि प्रणाम पूजन करत; कई जन लाख हजार ॥ 
उभयलोकते भष्ट लखि; कहत करमि घिक्कार ॥ ५ ॥ 
जो ताकी पूजा करत; संचित मुक्ृत सु छेत ॥ 
दोषदृशि तिहि जो लखे, ताहि पापफल देत ॥ ६॥ 
ऐसे ताके देहकी, बिना नियम व्यवहार ॥ 
कवहु न भ्रम संदेह दे; ल्गे| तत्त निधोर॥ ७॥ 
नह 53933 कछु, भयो भेदअ्रम नाश ॥ 
उपज्यो वेदप्रमाणते, अद्बय ब्रह्म प्रकाश ॥ ८॥ 
_ ज्ञानीके व्यहारमें, कोड कहत है नेम॥ 
त्रिपादि तजे दुखहेतु लखि,लहे समाषि संप्रेम॥ ९॥ 
हू किचित्‌ व्यवहार जो, मिक्षाशन जलपान ॥ 
भूले नाहि समाधिछ्ठ॒ख, है मिपुर्टीतीं ग्लान॥ १० ॥ 
लहे प्रयत्न समाधिको, एनि ज्ञानी इह हेत ॥ 
जोसमाधिसुख ताजे भमत, नर कूकर खर प्रेत ॥ ११॥ 
गोड़पाद्सुनिकारिका, लिख्यो समाधि प्रकार ॥ 
ज्ञानी तजि विक्षेप यों, लहे सकलसुखसार ॥ १२॥ 
अष्ट अंगबिन होत नहिं) सो समापिसुखमूल ॥ 
अष्टअंगते अब सुनों, जे . समाधि अनुकूलठ॥ १३॥ 
पांचपाँच यमन नियमछाखि, आसन बहुत प्रकार ॥ 
प्राणायाम अनेकविध, प्रत्याहार विचार ॥ १४॥ 


स्तरंगः ७.] जीवन्मुक्ति विदेहम॒क्ति वणेन। (३२६७) 


छठी धारणा ध्यान पुनि,अरु सविकरपसमाषि ॥ 

अष्ठ अंग ये साथिके, निर्विकल्प आराधि ॥ १५॥. 

सुनि समाधे कतेव्यता, तत्त्वहारि हासि देत॥ 

उत्तर कछु भाषत नहीं, रूखि तिदि बकत संप्रेत॥ १६ ॥ 

टीका-जैते समेत कहिये भ्रेतसहित भतके आवेशवारा बे 
सैसे अन्यथा कहता सुनिके तत्वदृष्टि हँसे है, अन्यदोहाका अक्षर- 
अर्थ रपष्ट है, भाव यह हैः-ज्ञानवानके शरीरव्यवहारका नियम 
नहीं. काहेंते, ज्ञानिके व्यवहारमें, अज्ञान ओर ताका कार्य भेद- 
भांति; तथा भेदअ्रमके काये, रागद्वेष तो हैं नहीं; किंतु ज्ञानवानके 
भी पारूपकर्म शेष रहें हैं सोई ताके व्यवहारमं निमितत हैं. सो 
प्राख्यकर्म परुषमेदसे नानापकारका होवे है. याते ज्ञानीके भारब्ध- 
कमजन्य व्यवहारका नियम नहीं, यह सिद्धांतपृक्ष है. 

कोई ऐसे कहें हैंः-ज्ञानीके व्यवहारमं ओर किसी कर्मेका तो 
नियम नहीं, परंतु ज्ञानवानके निवृत्तिका नियम है. प्रवृत्ति होंवे तो 
देहस्थितिके हेतु, शिक्षा, अशन, कीपीन आच्छादनमात्र बहणमें- 
. प्रवृत्ति होंगे है; अन्यम्रवृत्ति होने नहीं. काहिते, ज्ञानकी उतत्तिसि ' 
प्रथम जिज्ञाप्ताकालमें; विष्यनमें दोषद्िसि वेराग्य होंवे है। सो 
वैराग्य ज्ञानकी उलत्तिसे अनंतर भी, : दोषद्टित तथा विषयनर्मे 
मिथ्या बुद्धिते होंगे हे अपरोक्षरुपते मिथ्या जाने पदार्थनर्मे -सत्य 
बुद्धि होगे नहीं. दोषदिते राग होवे नहीं, ओर प्रवृत्ति रागंते होंवे 
है. ज्ञानीके राग संभवे नहीं; याते भवृत्ति होते नहीं. . | 


.( १६८ ) विचारसागर [ स॒प्तम- 


श्रीरनिदोहक भोजनादिकनमें प्रवृत्ति तो रागते विना प्रारूष- 
कर्मते संभवे है. कर्म तीनि प्रकारके हैं, संचित, आगामी और प्रारूष 
तिनमें भूतशरीरनमें किये कर्म फलारंभरहित सैचित कहिये है 
भविष्यतकर्म आगामी कहियें हैं. भूतशरीरनर्म किया वतमानश- 
: रीरका हेतु कंमे प्ररू्ध कहिये है. तिनमें सोचितकर्मका ज्ञानते नाश 
होवे है. ज्ञानवानक आत्मामें कवृलवभ्लांति नहीं याते ताक आगा- 
मीकर्मका संभव नहीं. ओर जिस - पराख्यकर्मने ज्ञानीके शरीरका 
आरंभ किया है; सोई प्राख्यकर्म शरीरास्थितिके हेतु भिक्षादिकनमें 
प्रवृत्ति करवावे है. भारब्यकमंका भोगविना नाश होवे नहीं 

ओर कहूं ऐसा लिखाहैः-संचितं अगामीकर्मकीन्याईं, ज्ञानीके 
प्रारूथकम भी रहें नहीं, याते भोजनादिक प्रवृत्ति भी ज्ञानीकू 
संभवे नहीं. ताका यह अभिप्राय हैः-ज्ञानक दृश्ति आत्मामें 
कमे ओर ताके फूलका संबंध नहीं. यांते आत्मामें सर्वकर्षका 
निषेष अमिप्रायते, प्रारूधका निषेध किया है. औरजानंते पर्वकिये 
प्राख्यका ज्ञानीके शरीरक भोग होवे नहीं; इस अभिप्रायते प्रारूपका 
निषेध नहीं; काहेते सूचकारने यह लिखा हैः--ज्ञानीके संचितकर्मका 
ज्ञानते नाश होंवे है, आगामीका संबंध होंगे नहीं, प्रारू्धकां भोंगते 
नाश होवे है. याते भरारव्धके बलते शरीरनिर्वाहक क्रिया ज्ञानाकी 
होगे है; अधिक नहीं. परंत- 

कम नानाप्रकारके हैं. जहां एककर्म नानाशरीरका आरंभ्क 
होवे; ऐसे कमेते राचित प्रथमशरीरमें जाऊू ज्ञान होंगे; तहां ज्ञोन-' 


स्तरंगः७.] जौवन्युक्ति विदेहमुक्ति वर्णण। (३६५ ) 


वानकूं अन्यशरीरकी प्राप्ति हुई चाहिये; काहेते फ़छका जाने 
आरंभ किया है, सो प्रारब्ध कहिये है; ताका भोगविना नाश होवें 
नहीं. अनेकशरीरका हेतु कर्म एक है, तामें प्रथम शरीर जो उप- 
जाया तामें ज्ञान हुवा; ता कमेके फ़छज्ञानते अनंतर और शरीर 
शेष रहेहे, याते ज्ञानवानूकूं भी अन्यशरीरकी प्राप्ति हुई चाहिये. और 
. जो ऐसे कहैं:-प्रारूथकर्मका फूछ जितने शरीर होवें, उतने 
शरीर ज्ञानीकू भी होते हैं. भारबव्यके भोगते अधिक होते नहीं. 
याते ज्ञान भी सफल होवे है. सो बने नहीं. काहेंते यह वेदका दँदोरा 
हैः ज्ञानवानके प्राण अन्यलोकर्मे,, वा इसढठोकके अन्यशरीरमें 
गमन नहीं करते. “' किंतु, तिसी स्थानमें अंतःकरण इंडियसहित 
लीन होें हैं. ओर प्राणणमनाबिना अन्यशरीरकी प्राप्ति संभवे नहीं 
यूते ज्ञानवानकूं प्रारूथ शेषते, और शरीर होने है, यह कहना तो 
संभवे नहीं, किंतु- 

:. यह समाधानहैः-जहां अनेकशरीरका आरंभक एक कर्म होवे, 
तहां अंतशरीरमें ही ज्ञान होते है; पूर्वशरीरमें ज्ञान होवे नहीं. काहेते, . 
अनेकशरीरका आरंभक, भारूध ही ज्ञानका प्रतिबंधक हे. जैसे 
विषयनमें आसक्ति, बुद्धिमंदता, भेदवादीवचनमें विश्वास, ज्ञानके 
प्रतिबंधक हैं; तेसे विरक्षणप्ारूथ भी ज्ञानका प्रतिबंधक है। और 
ज्ञानके प्रतिबंधक होते, जहां ज्ञानसाधन भ्वणादिक होवे, वहां 
प्रतिबंधक दूरि हुयेते, प्रथमजन्मविंषे किये जो श्रवणादिक हैं; 
तिनते ही अन्यशरीरमें ज्ञान होंगे हे. जैसे वामदेवने पूर्वजन्म॒विषि 

श्छ हु 


(३७०)... विचारतागर। [ सतम- 


भ्रवणादिक किये, तब प्रार्थका फूछ एकशरीर शेष होते ज्ञान 
नहीं हुवा. किंतु श्वणादिक करते वर्तमानशरीरका प्रात होयके 
अन्यशरीरकी प्रात्ति हुयेते, पूवेजन्ममें किये श्वणादिकनते गर्भविषे 
ज्ञान हुवा है. याते ज्ञानसे अनंतर अन्यशरीरका संबंध होते नहीं. 
और वर्तमानशरीरकी चेश प्रार्पसे होंवे है. तहां जितनी चेष्टा 
श्रीरकी निवोहक हैं सेंड होवें; रागजन्य अधिक चेष्टा होंवें नहीं. 
यांति सर्वभवृत्तिरहित ज्ञानी होवेंहै, .. 


इसरीतिसे निवृत्तिप्धान ज्ञानीका व्यवहार होवे है. याकेविपे 
ऐसी शंका हैः-मतका स्वाद अतिचंचल है, निरांब मनकी 
स्थिति होवे नहीं; किसी आलंबते मनकी स्थिति होते है. याते 
,मनके कित्ती आलुंबकी प्रापतिनिमित्त भी, ज्ञानवानूकी प्रवृत्ति 
होवे है. ताका यह समाधान हैः- 
, यंथपि समाधिहीनपुरुष॒का मन चंचक होगे है, तथापि 
समाधिते मनका विजय होंगे है. ओर ज्ञानवान समाधितिषे 
स्थित होंवे है. याते ज्ञानवानूकी शआृतति होंगे नहीं. हो, 
समाधि इन अष्ट अंगनते होवे हैः-यम १, नियम २, आसन 
है। भाणायाम ४, प्रत्याहार ५, धारणा ६, ध्यान ७, सविकल्प- 
समाधि ८, इन अह्टअंगनते समावि होवे है. 


अहिता १, सत्य २, अत्तिय ३ बल्नचप ४, अपरि 
रे 
ये' पांच यम कहे हैं. ह | हि हु 


स्तरंगः ७.] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वगन। ( ३७१ ) 


शोच १; संतोष २, तप ३, स्वाध्याय ४, इश्वस्प्णिधान ५ 
ये पांच नियम कहियें हैं. ओर ज्ञानसमुद्रभंथमें दशमकारके यम, 
ओर दशप्रकारके नियम कहे हैं; तो पृराणकी रीतिसे कहे हैं; 
वेद तिप्त॑मदायमें यम नियमंके पांच पांच ही भेद हैं. और- 

आर्नके भेद्‌ अनंत हैं, विनमें स्वस्तिक ३, गोमृख २, वीर; 
३; कम ४, पतञ्न ५, कुछुट ६, उत्तान ७, कृमेंक ८, धनुष ९, 
मृत्त्य ३०; पश्चिमतात ११; मयूर ३९, शव १३, सिंह १४, 
ज्षद्ध ३५, पिद्ध १६, इत्यादिक चौराती आसन योगम॑ंथनमें लिखे 
हैं; तिनके लक्षण भी तहां लिखे हैं गथके विस्तास्मयंते, 
तथा वेदातमें अत्यन्तगप्योगी नहीं, यांते छक्षण लिखे नहीं. 
तिनय सिंह, भद्र, प्॑न, मिद्। ये चारिआप्तन :प्रधान हें. 
तिन चारेमें भी, 

सिद्धआसन अत्यंतप्रधान है. ताका यह ठक्षणहैः-वामपादकी 
एड्टी गुदा मेहके मध्य सीवनम दाविके धरे दक्षिणपुदकी- एड़ी 
मेढ़्के उपरे दाबिके परे, क्षुकुटीके अंतर दृष्टि राखे; स्थाणुकी 
स्याई सरठ निश्वलशरीरे स्थितिकू सिद्धासन कहें हैं. ओर- 
कोई ऐसे कहें हैं; वामपादकी एडी सीवनमें नहीं छगावे। किंतु 
मेढ़के ऊपरि छगावे, ताके ऊपरि दक्षिगएटी धरे. ओर पूवेकी 
स्याई यह सिद्धासन ही अपिप्रधान है. काहेते, कितने आसन तो 
रोगनाशके हेंतु हैं. और कोई आध्न ऐसे हैं, आगायामादिक 
समापिके अंग जितने होगें हैं, ओर तिद्ासन समाविकाअमें होंगे 
है; याते अतिरधात है. याहीकू वज्ञाव्नन,बुकातन गुपाहन, कहेंहं 


(१७९४ ) विचारसागर । [ समम- 


आपमृनसिद्धिसे अनतर, आणायाम भी करें सो प्राणायाम 
बहुतप्रकारका है; तथापि संक्षेप्ते यह छक्षण ह:-नासाके :वाम 
हिद्द्वारा इंडा नाम नाते वायुकू पूर्ण करें; ताक पूरक कह हैँ. 
दक्षिणते त्याग. ताकूं रेचक करें हैं. सुषुम्णाते रोके ताकूं कुंभक 
कहे हैं इसरीतिसे पूरक रेचक कुंभककूं प्राणायाम कहें हें 
सो दोपकारका हैः एक अगर्श है. तेसे दूसरा समझे है. पणवके 
उच्चारणरहित प्राणायाव अगर कहिये है. प्रणमके उच्चारणसहित 
प्राणायाम, सगे कहिये है.. 
विषयतते सकलइंद्वियके निरोधक पत्याहार कहें हैं, अंतरायर- 
हित अंतःकरणकी स्थिति, धारणा काहिये है. अंतरायसहित 
अद्ितीयवरतुविषे अंतःकरणका प्रवाह ध्यान कहिये है 
व्युत्थानसंस्कारनका तिरफार, ओर निरोधसंस्कारनकी प्रक्‌- 
सता हुआ, अंतःकरणका एकाग्रतारूप परिणाम समाधि कहिये 
है. सो समाधि दोषकारकी हैः-एक सविकल्पसमाधि है, दूसरी 
नि्विकत्प समाधि है. ज्ञाता, ज्ञान, ज्ेय्हप जिपुटीभानसहित अद्ठि- 
तीयबल्नविषे अंतःकरणकी वृत्तिकी स्थितिसविकल्यसमाधि कहिये 
"है. सो सविकल्पसमाधि दो प्रकारकी हैः-एक तो शब्दानुविद्ध है, 
- हरी शब्दाननुविद्ध है,“ अह अल्ास्मि” इस शब्दकारेके अनुविदध 
कहैये सहित होंगे, सो शब्दानुविद्ध कहिये है. शुुधरहितकूं शुब्दा- 
ननुविद्द कहें हैं. निषुटीभानरहित अखंब्बह्लाकार अंतःकरणबृत्तिकी 
स्थिति, निविकल्पसमापि कहिये है. इसरीतिसे सविकल्प और 
हि | हि प 


स्तरंगः ७.] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति दर्णण। (३७३ ) 


निदिकल्पसमापिके दो भेद हैं. तिनमें सविकिल्पसमाधि साधन है; 
और निर्विकल्पसभाधि फूलहे. साधनरूप जो सकिकित्पतमापि है, 
ताकेविपें य्वपि जिपुटीरूप द्वेत प्रतीत होंदे है, तथापि सो दैत 
इंसरीतिसे मह्रूप कारैके प्रतीत होंवे हैः-जैसे पत्तिका विकारनकूं 
मृत्तिकारूप जानेते विवेकीकू मृत्तिकाके विकार घटादिक प्रतीत भी 
होतें हैं, परंतु मुत्तिकारूप ही प्रतीत होतें हैं. तेंसे स्कित्पसमा- 
बिरमें जिपुर्टीदित अह्नरूप ही प्रतीत होगे है... निर्दिकल्पसमाधिविषे 
: भी सविकल्पत्तमाधिकी न्‍्याई त्रिपुटीरूप द्वेत वियमान भी होंगे 
तीभी त्रिपु्टीद्वैतकी प्रतीति होंवे नहीं. जैंस जल्में छवणकूँ गेरे तहां 
लवण विथमान होते है, परंतु नेशसे छवणकी: सर्वथा प्रतीति होंवे 
नहीं इमरीतिसे सविकल्पनिर्विकल्पका यह भेद सिद्धहुवा:-सदि- 
कल्प्समाविमें जल्लरूत कारके द्ैतकी प्रतीति; ओर निर्विकल्पसमा- 
धिमें त्रिपुटीरुप देतकी अप्रतीति. तैसे- 
.. सुपुत्तितते निर्विकल्पका यह भेद हेख़ुपुत्तिमें अंतःकरणकी अल्ला- 
कारदृत्तिका अभाव होगे है. ओर निर्विकल्पुसमाधिमें अल्माकार- 
वृत्ति तो अंतःकरणको होंगे है, ताका अभाव होंवे नहीं. इसरीतिते ु 
सुपत्तिमें तो वृत्तिस॒हित अंतःकरणका अभाव होंवे है; ओर निर्वि- 
कल्प्समापिमं वृत्तिगहित अंतःकरण तो होंवे है; ताकी भरतीति 
होंगे नहीं. निर्मिकल्पसमाधिविषे अंतःकरणकी जो अल्ाकार वृत्ति 
होदे है; ताका हेतु सविकल्पसमाधिका आयास है. याते सापन- 
रूप अटर्भंगनमो सदिकृत्पसमाधि गिनी है, निर्विकल्पसमादि फलहे 


( ३७४ ) विचारसागर । [ सपम- 


*३३ ५ के 


सो निर्विकल्पसमाधि भी दोपकारकी होते हैः-एक अद्वैतभाव- 
नाहुप और दूसरी अद्वैतावस्थानरूप होंवे है. अंद्रेत अह्माकार 
अंतःकरणकी अज्ञातवृत्तिसहित होवे सो अद्वेवभावनारूप निर्विकल्प 
समापि कहिये है. या समाधिमें अभ्यास अधिक हुयेते, अल्माकार- 
बृत्तिं भी शांत होय जावे है. याते वृत्तिरहितकं अद्वेतावस्थानरूप 
निर्षिकल्पसमाधि कहें हैं. जेसे तततठोहके ऊपारे जढकी बुंद 
गेरी तप्तोहमें प्रवेश करे है। वेंसे अंद्वेतमावनारूप समाधिके दृढ- 
अफ्यासते अत्यंत प्रकाशमान बल्लविंपे वृत्तिका छय होंवे है, सो 
अद्वैतावस्थानरूप निर्विकल्पसमाधरि ताका साधन है. 
अद्वैतावस्थानरूप समाधि, ओर सुषुत्तिका इतना भेदहैः-सुपु- 
पिमें वृत्तिका छय अज्ञानमें होंवे है; अद्वेतावस्थानसमाधिमें वृत्तिका 
लय बलह्मप्काशमें होने है. ओर सुषुत्तिका आनंदका अज्ञान आवृत 
है, और समाधिमें निरावरणबल्ानंदका भान होवे है.परंतु- 
निविकल्पसमाधिमें चारि विश्व होतें हैं; सरो निषेध करनेके काहि 
यें हैं।-छय १, विक्षेष २, कबाय ३, रसास्वाद ४.आहलस्यकरि- 
के अथवा निद्राकरिके वृत्तिके अभावकूं छुय कहें हैं. ता रूयते सुपु- 
पिसपान अवस्था होंवे है; बल्लानंदका भान होंवे नहीं; याते निद्रा 
आहस्यादिक निमित्तत जब वृत्तिका अपने उपादान अंतःकरणमें 
उय होता दीखे, .तव योगी सावधान होय॑के निद्रादिकनकंरोकिके 
वृत्तिकूं जगावे इसरीतिसे लयहुप विप्तका विरोधी,जोनिदराआलूस्य 


निरो धसतहित वृत्तिका प्रवाहरूप जागरण: त्‌ व 6 ०< 
संबोध करा पीके गाड़पादाचाय॑ 
न कहें हैं - ) ६ ज्यादाचाय [चत्त 


परेंग: ७.| जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वगेब। (३७५ ) 


_विक्षेपका यह अर्थ हैः-जेंसे बाज वा बिद्वीते ढरिके चारिका 
गृहम प्रवेश करे; तव भयव्याकुलक गृहके अंतर तत्काल स्थान: 
दस नहीं; बाते फेरि बाहिर आयके, भय अथवा मरणरूप खेद 
प्राम होवे है. तेमे अनात्मपदार्थनकूं दुःख हेतु जानिके, अद्दैतार- 
दकू विपय करनेवास्ते अंतमुख हुई जो वृत्ति, तहां वृत्तिका विषय 
चेतन अतिसूक्ष्म है; याते किंचितकाल वृत्तिकी स्थितिविना, तत्काल 
ही चेतनस्वरूप आनंदका छाभ नहीं होंगे है, ताते वृत्ति बहस 
होंव है. इसरोतिसे बहिरमुखबृत्ति, विक्षेप कहिये है. से वृत्तिकी स्थि- 
रताविना स्वरूपआनंदका अलाम होंवे है. याते अंतर्मृंखबृत्ति हुयेंते 
भी जितनेकाल वृत्ति अक्लाकार होंगे नहीं, उतनेकाल वाह्मपदार्थनमे 
दोपभाषनाते, वृत्तिक बहिमुंखता योगी होने देंवे नहीं, कितु वृत्तिकी 
अंतर्मुखता ही स्थापन, विश्षेपर्ूप विज्वका विरोधी करे जो योगीका 
प्रयत्न, ताक गौडपादाचार्यने सम क्या है. 

रागादिक दोपक कपाय कहें हैं. यथपि रागादिक दो प्रकारके 
ह:-एक वाह्म है, ओर, दूसरा अंतर है. पृत्र स्री पन आदिक 
जिनके विषय वर्तमान होवें, सो वाह्य कहिये है. भूतका वा भावी 
का चितनरूप जो मनोराज्य, सो अंतर कहिये है. सो दोनोंगकार 
के रागादिक; समाधिमें, पवृत्त योगीविंपे संगपें नहीं. काहेंते 
चित्तकी पांच भूमिकाः-हैं तिनमें एक शेप नाम भूमिका के 
दूजी मूढता, वीजी वि्षेप, चोथी एकाग्रता, पांचवी निरोधभूरिका 
है. छोकबासना, देहवासना, शास्रपातना इसते आदिेके रजेगु- 
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गक! परिणार जो हृदअनास्मवासना, ताक क्षेप कहें हैं. निदाआल- 
स्पादिक तमोगुणपारेणामकूं मृहता करें हैं. ध्यानमें प्वृत्त चि्तकी 
कदाचित्‌ वाह्यगवृत्तिकू विश्षेप कहें हैं. अंतःकरणका अतीतपरिणाम 
और वरतमानपारिणाम समानाकार होंगे, ताकूं एकाग्रता कहें हैं यह 
एकाग्रताका रक्षण योगसूत्रमे पतंजलिने कहाहै;ताका भाव यह हैः- 
समाधिकाढमें योगीके अंतःकरणंग एकाग्रता होंवे है; सो एकाग्रता 
वृत्ति का अमावरुप नहीं;किंतु जितने अंतःकरणके परिणाम समाधि- 
काहमें होदें हैं, सो सारे बल्नकूं ही विषय करें हैं. याते अंतःकरण 
के अतीतपरिणाम और वर्तमानपरिणाम केवछ बअल्माकार होनेंते 
समानाकार होंदें हैं. ता एकाग्रताकी वृत्तिकं निरोध कहें हैं. ये 
पाँच भूमिका अंतःकरणकी हैं. भूमिका नाम अवस्थाका है. ये- 

पॉचभूमिकासहित अंतःकरणके, ये कमते नाम हैं:-क्षिम १ 
अंतकरणका तो समाधिविषष अधिकार नहीं, विश्षि्र अंतःकरणकूं 
मृढ़ ३, विक्षिप्त ३; एकाग्र ४, निरुद्ध ७, तिनमें क्षितत और मह 
अंतःकरणका तो समाषिविषे अधिकार नहीं, विश्ति्त अंतःकरणके 
अबिकार है. एकाग और निरुदद अंतःकरण समाषिकाहमें हो 
है, यह योगमंथनमें कहा है. रागादिक दोषसहित अंतःकरण श्षित्त 
ही है; ता क्षितअंतःकरणका योगमें अधिकार नहीं.याते रागादिक 
हर कपाय समापिके विश्व हैं; यह कहना संभवे नहीं; तथापि 
पह समाधान हैः-ब्ाह्म अथवा अंतर जो रागादिक हैं, मो तो 
किए अंतःकराणं ही होोें हैं; ताक अधिकार थी नहीं. तो भी 
अनेकजयि पूर्व अनुभव किये जो वाह्मअहर रागद्रेष, तिनके 


न रथ 
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सृक्ष्मसस्कार, विक्षेप्रादिक अतःकरणमें भी संभर्यें हैं. याते राग- 
देपका नाम कपाय नहीं, किंतु रागंद्रेशादिकके संस्कार 
कवाय कहिये हैं सो संस्क्रार अंत करण रहे जितने दूरि 
होते नहीं, बाते समाधिकालमें भी अंतःकरणमें रहें हैं 
परन्तु राग्देपादिकनके उद्धतमृस्कार समाधिके रिरोधी हैं; 
अनुद्धत विरोधी नहीं. प्रगटकं उद्भत कह हैं; अप्रगठकू अनु ह 
ड्रत कह हैं. समापिम प्रवृत्त योगीकूं जो रागद्ेवफे संस्कारनकी 
प्रगटता होवे, तो विषयनमें दोषद्शनते दाबि देंवे, विशेष कृषायका 
यह गेंद हे-बाह्मविषयाकार वृत्तिकू विक्षेपर कहें हैं. और योगीकि 
प्रपत्नते जहां वृत्ति अंतर्मुंख तो होवे, परंतु रागादिकेनके उल्धृत- 
संल्कारनते, अंतर्मुस हुई वृत्ति भी रुकि जावे, अह्नकूं विषय करे 
नहीं, ताकूं कपाय कहें हैं. विपयमें दोपदर्शनमहित योगाकि प्रय- 
लते कपायविश्वकी निवृत्ति होंगे हे 

रसारवादका यह अर्थ हैः-योगी बल्लानंदका अनुशव होवे हे 
और विक्षेपरूप दुः्खकी निवृत्तिका अनुभव होंवे है. कहूँ दुःखकी 
निवृत्तिस भी आनंद होंवे है जैसे भारवाही पुरुषका भार उत्रेसे 
ताक आनंद होंगे, तहां आनंद्में और तो कोई विषय हेतु है नहीं; 
किंत भारजन्य दुःखकी निवृत्तिति यह कहें हैः-मेरेकूं आनंद 
हवा है. ” याते दुःखकी निवृत्ति मी आनंदका हेतु है.तैसे यो्गाकू 
समार्थिम विशेषजन्यद्‌ःखकी निवृत्तिसे जो आनंद होवे। ताका 
अनुभव, रसारवाद कहिये है. जो दुःखनिवृत्तिजन्य आतंदके अनु 


५ कल 
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भव्से ही थोगी अडंबुद्धि करे ढेवे, तो सकल उपाधिरहित बल्ला- 
नेदाकाखृत्तिक अभावंते, ताका अनुभव समाधिमें होगे नहीं. 
याते दुःखनिवृनिजन्य आनंदका अनुभवरुप रसास्‍्वाद भी समाधिम 
वि है. वांछितकी शात्तिविना भी विरोधीकी निवृत्तिति; आनंदकी 
उसत्तिंग अन्य दृ्शातः-मैसे पुथिवीमें निधि होगे, सो निधि 
अत्यंत विषधरसपते रहित होंदे, तहां निधिम्रामिसि प्रथम भी, निधि- 
प्रातिका विरोधी जो सर्प है; ताकी निर्वृत्तिसे आनंद होंवे है. तहां 
-सपैनिवृत्तिके आनंदम जो अलंबुद्धि करे, तो उद्यम त्यागनेते निधि 
प्रा्तिका परमानंद प्राप्त होंगे नहीं, तैसे अद्वेतब्नत्ररूप निधि है, 
देहादिक अनांत्मपदार्थनकी प्रतीतिहष जो विक्षिप, सो से है. 
विशेषरूप सर्पकी निवृत्तिजननय जो अवातरआनंदरूपी सका 
' अनुभवरूप आस्वादन है सो निधिरुपी अद्वेतब्यकी प्राप्तिजन्य 


जो आनंद है; ताकी प्राप्तित प्रतिबंधक होनेते विध्च कहिये 
है, अथवा- ह 


रसाखादका यह ओर आर्थ हैः-सविकल्पसमाधिसे उत्तर 
निविकल्पसमाधि होने है. और सविकल्पसमाधिमें त्रिपुटी प्रतीत 
होवे है. याते सविकल्पसमापिका आनंद 'नरिपुटीरृप उपाधिसहित 
होनेते सोपाधिक कहिये है. और नििकल्पसमाधिमें त्रिपुटीपरवीत 
होबे नहीं, याते निरुपाधिकआनंद निर्विकल्प्समाधियें होंगे है. 
इसरीतिते सविकल्पसमाधिसि उत्तर निर्विकल्पसमापिके आरंभरमें 
भी संविकल्पसमाधिके सोपाधिकआनंदकूं त्यागि सके नहीं किंतु 
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ताहीई अनुभव करे; सो रसास्वाद कहिये है. यांते विक्षेष निवृ- 
तिजन्य आनंदका अनुभव, अथवा सविकिल्पस्माधिके आनेदका 
अनुभव रसारवाद कहिये है. दोनोंग्कारका रत्तास्वाद, निर्विकल्प- 
समाधिके परमानंद्के अनुश्वक्ा विरोधी हेनेते, विश्व है, 
याते ताक ही त्यागे ऐसे निर्विकल्पसमाधिगें चारे विश्व होतें 
हैं; मो च्यारों विन्न समाभिके आरंभमें होतें हैं. यात सावधानतासे 
च्यारों विश्नोकू रोकिके- 

. समाधिमें परमानंदक विद्वान अनुभव करे है. ताहीकूँ जीव- 
न्मुक्त कहें हैं. इसरीतिसे ज्ञानीका चित्त निराढंव नहीं होते है. 
जब प्राख्यबलते समाधितते उत्थान होने, तब्र भी समाधिमें जो ' 
परमानंदका अनुभव किया है, ताकी स्मृति होंवे है. या उत्थान 
कालमें भी ज्ञानीका चित्त निरालंव नहीं, और ज्ञानवावकी जो 
भोजनादिकनमें प्रवृत्ति होंगे है; सो केवल प्राख्यसे होगे है। परंतु 
 भोजनादिकव्यवहारमें ज्ञानी खेद मानिके प्रवृत्त होंवे है. काहेते, 
भोजनादिकनमें प्रवृत्ति भी समाधिसुपुत्तिकी विरोधी है. जाई 
भोजनादिक शरीरनिर्वाहकी प्रवृत्ति ही खेदरूप प्रतीत होंगे, ताकी 
अधिक प्रवृत्ति सेभवे नहीं. इसरीतिस बहुत आचायेनि यही पक्ष 
ढिखा है, और जीवन्गुक्तिका आनंद भी बाह्मग्ृत्तिमें होते नहीं।. 
किंतु विषृत्तिमे होंगे है. याते जीवन्मुक्तेके सुखार्थी ज्ञानवावृकी 
: बद्यम्बृत्ति सेमवे नहीं; 2० 

तथापि ज्ञानवावके निवृत्तिका भी नियम कहना संभवे नहीं 
कहते निवृत्तिमें अथवा प्रवृत्तिमें वेदकी आज्ञारुप विधि तो ब्ञानीकू: 
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है नहीं. जाते ज्ञावीके व्यवहारमें नियम होदे. याते ज्ञानी निरंकुश 
है; ताका व्यवहार भार्धसे होंवे है. जिस ज्ञानीका पारब्ध 
'मिक्षाभोजनमात्र फलका हेतु है; ताकी मिक्षामोजनमात्रमे प्रवृत्ति 
होंदे है. जाका प्रारूप आवैकभोगका हेतु होंवे, ताकी अभिकमें भी 
भवृत्ति होवे है, और- । 

जो ऐसे कहें:-जाका प्राख्य मिक्षामोजनमात्रका हेतुहोंवे ताहीके 
ज्ञान होवे है, अधिक व्यवहारका हेतु जाका प्राख्य होते ताक ज्ञान 
होदे नहीं, याति मिक्षामोजनादिक व्यवहारते अधिकव्यवहारज्ञानीका 
होवे नहीं. जाकी अधिकप्रवृत्ति होवे सो ज्ञानी नहीं. 

सो शैका बने नहीं. काहेंते, याज्ञवल्क्य, जनकादिक ज्ञानी कहे 
हैं, तमाविजयते पनसंग्रहव्यवहार याज्ञवल्क्यका तथा राज्यपालन 
व्यवहार जनकका कह्मा है. और वासिध्मंथमें अनेक ज्ञानीपुरुपनके 
व्यवहार, नानाप्रकारके कहे हैं. याते ज्ञानीकी प्रदत्ति अथवा निवृ- 
स्िका नियम नहीं यथपि याज्वल्क्यने सभाविजर्यते उत्तर, विदृत्से- 
. नयासहूप विवृत्ति ही धारी है; ओर प्रवृत्तिमें ग्लानिके हेतु नानादोष 
कहे हैं; तथापि याज्वल्क्यक विदस्त॑न्यासते पद ज्ञान नहीं था. 
यह कहना तो संभर नहीं. किंतु ज्ञान तो प्रथम भी थाः परंतु विद-. 
संन्यूसते पूरे जीवन्मुक्तिका आनंद प्राप्त हुवा नहीं. याते जीव- 
न्मुक्तिके आनंदवास्ते सर्वश्महका त्याग किया है. याज्ञवल्क्यकूं 
: आखप कुछकाढ अधिकभोगक़ा हेतु था, और उत्तरकाकू न्यूव- 
23 था यते भथम तो याज्ञवल्क्यर्क ग्लार्निविना अधिक- 

णे, ओए आगे ग्लानिते सवभोगनका त्याग हुवा है; और जन- 
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: 'कका जारू्ध मरणपर्यत राज्यप्ालतादिक समृद्धिभोगका हेतु हुवा 
है. याते सदा त्यागका अभाव ही हवा है, भोगनमें छानि भी 
: हुई नहीं. ओर वामदेवादिकनका प्रारब्ध न्यूनशेगका हेतु हुवा है, 
तिनक सदा गेगन्म ग्लानित प्रवात्तिका अभाव ही कह है. और 
 बासिट्रमं ऐसा भी प्रसंग हैः-शिसरध्वजकी ज्ञानते अनंतर 
अधिकप्रवात्ति हुई हैः-इसरीतिसे नानाम्रकारके विलक्षणव्यवहार 
'ज्ञानो पुरुषनके कहे हैं. तिन स्वेकू ज्ञान समान है, और ताका फल - 
: ओोक्ष भी समान है और प्रारच्धमेदसे व्यवहारका भेद है. व्यवहा- 
 रक्री न्यूनतांसे जीवन्मुक्तिके सुखक्ती अधिकता, और व्यवहारकी 
अधिकतासे जीवन्मुक्तिके सुखकी न्‍्यूनता होते है, याकेविषे- 
... कोई यह शंका करेंहेः-जो जीवन्मुक्तिके सुखकूं त्यागिके तुच्छ 
 औगनमें पवूत्त होवे, विदेहमोक्षक भी त्यागिके, वेकुंठादिक छोककी 
इच्छा धारिके जावेगा. . । । 
सो शंका बने नहीं. कहेंते, जीवन्मुक्तिके छुखका त्याग: और . 
 औोगनमें प्रवृत्ति तो ज्ञानीकी शरारूयब॒तते संभव है और विंदेह- 
: मोक्षका त्याग और परछोकर्कू गमन संभवे नहीं. काहेते ज्ञानीके 
प्राण बाहरि गमन करें नहीं याते; परछोककूं गमन सेभवे नहीं. 
: और विदेहमेक्षका त्याग संभवे नहीं, काहेते ज्ञानते अज्ञानकी 
निवातति होयके प्रारूषभोगंते, अनंतर स्थूलसूक्ष्मशरीराकार अक्ञा 
: नका, चेंतनमें लय विदेहमोक्ष कहिये है. सो. अश्य होगे है. जो 
. मूलज्ञान बाकी रहै। अथवा नथ्भज्ञानकी फेरि उलत्ति, होंगे, तो. 


( ३८४२ ) विचारसागर | [ सप्तम- 


विदेहमोक्षका अभाव होंगे. सो मृठअज्ञानका विरोधी ज्ञान हुयेति 
अज्ञान बाकी रहे नहीं. और नाश हुये अज्ञानकी फेरि उ्पत्ति होंवे 
नहीं. याते विंदेहमेक्षका अभाव होंगे नहीं. ओर विदेहमोक्षके त्यागमें 
तथा प्रछोकके गमनमें. ज्ञानीकी इच्छा शी सभवे नहीं. काहेते 
ज्ञानीकूं इच्छा केवल प्राख्पसे होगे है. जितनी सामग्रीविना झार- 
ब्यूका भोग संभवे नहीं. उतनी सामग्रीकूं प्रार्य रचे हे इच्छा- 
विना भोग संभव नहीं. ताते ज्ञानीकी इच्छा भी प्रज्धका फल है 
ओर अन्यछोकर्मे अथवा इसछोकर्मे, अन्यशरीरका संबंध ज्ञानीकूं 
पारूधसे भी होवे नहीं, यह पूरे इसीतरंगमे प्रतिपादन कारे आये 
हैं. याते ज्ञानीकूं भारूपसे विदेहमेक्षके त्यागकी, वा परछोकके 
गमनकी इच्छा होते नहीं." 
जीवन्मुक्तिके सुखंके विरोधी दर्तेमानशरीरमें अधिकभो- 
गनकी इच्छा तो भिक्षाभोजनादिकनकी नन्‍्याई जनकादिक- 
: नकू संभव है. या स्थानमें यह रहस्य हैः-ज्ञानीकी बाह्य प्रवृत्ति 
जीवन्मुक्तिकी विरोधी नहीं; किंतु जीवन्मुक्तिके विरक्ष 
णसुखकी विरोधी है, काहेंते, "आत्मा नित्पमुक्त है, . 
अवियात बंध प्रतीत होगे है. जिसकाहमें ज्ञान होंवे 
है, ति्ीकालमें अवियाकुत बंधन्नम नष्ट होंगे है. ज्ञान हुयेते फ्ेरि 
वंधजांति हेवे नहीं. शरीरतेहितकूं बंधन्मका अभ्नाव ही जीवन्पु- 
“कि कहिये है. देहादिकनंकी भवृत्तिमें, तथा निवृत्तिमें, ज्ञानीकूं बेध 
. अति आखामें होंदे नहीं, थाते वाह्मणत्तिति शी जौवन्मुक्त 


. स्तरंगः ७) जीवनमुक्ति विदेहमृक्ति वगन। (३८३ ) 
दूरि होते नहीं. तो भी बाह्मग्वृत्तिमं जीवन्मुक्तक॑ विछक्षण 
. होगे वहीं, एकामनारूप अंतः्करण परिणामंते सुख होंवे 
एकाग्रता पारेणाम वाह्मप्रदृत्तिंमें होंगे नहीं इसरीतिसि प्रार्धशरेदते 
जानीपुरुपनके व्यवहार नानाप्रकारके हैं, परंतु जाका प्रारूष 
अभिकमप्रवृत्तिका हेतु होवे है; ताका मंदआारूप कहिये है काहेते 
अधिकप्रवृत्ति एकामता की विरोधी है. ओर एकाग्रताविता निरुपा- 
पिक्रभानंद प्रतीत होंगे नहीं. यह समाविनिरुपणमें कही है. और 
जो पूवे कहा ज्ञानवानकू सब अनात्मपदार्थनमें मिथ्या बुद्धि 
होंवे है, राग होंवे नहीं; याते प्रवृत्ति संभवे नहीं- । 


सो शंका भी बने नहीं. काहेते, जैसे देहविषे मिथ्याबुद्धि भी 
ज्ञानीकूं होगे है; तो भी देहके भनुकूछ जो भिक्षादिक हैं, विन 
केवल प्राख्यसे प्रवृत्ति होगे है; तेसे जिसका अविकृशोगका प्रार- 
अब होवे, तिप्त ज्ञानीकी अधिकपवृत्ति भी, होवेहै, जेसे बामोगरके 
_तमासेकरं मिथ्या जानिके, सर्वकोगनकी प्रवृत्ति होंगे है। तेसे पर्वप- 
दार्थनमें ज्ञानीक मिथ्या बुद्धि हुयेसे भी प्रवृत्ति सभवे है, और- 
जो ऐसे कहें; जाके जिस' पदार्थमें दोषदष्टि होंते। ताके विषे 
तिस पुरुषकी प्रवृत्ति होंवे नहीं. ज्ञानीकूं अनात्मपदार्थन्मे दोष 
होंवे है राग होरेनहीं; याते भवृत्ति सभवे नहीं 
: सो भी बंने वहीं. काहेते, जि अपध्यसेवनमें, रोगीने. अन्वयब्य- 
तिरेकत दोष निथ्यय कियाँहै; ता अपथ्यसेवनययें आरबबते जेसे 
सेगीकी भवात्ति होगे है तेसे पारब्धसे ज्ञानीकी सपव्यवहार्व प्रवृत्ति 


( १८४ ) विचारमसागर ! [ सप्रम- 


दोषटृ्टि हुये भी संभवे है. इसरीतिति ज्ञावीके व्यवहारका नियम 
नहीं यह पक्ष विधारण्यस्वार्मीनि विस्तारसे तृत्रिदीपमें प्रतिषादन 
किया है. याते तत्वदृष्टिका व्यवहार नियम रहित है समाधिरुप्‌ 
नियमकी विधि सुनिके तत्तदधि 

दाह 
अमण करत कुछ काल यों, तत्त्वहष्टि सुज्ञान । 
भोगी निजप्रारूघ तब, छीन भये तिदिं प्रान ॥ १७३४ 

लका-आरब्बभोगते अनंत ज्ञानीके भाण गमन करें नहीं.यातेवत्त 
दश्कि प्राण लीने हुये यह कह्मा ओर ज्ञानीके शरीरत्यागमें काढ- 
विशेषकी अपेक्षा नहीं. उच्तरायणमें अथवा दक्षिणायनमें देहपात 
होवे, सा मुक्त है. पैसे देशविशेषकी अपेक्षा नहीं. काशीआदिक 
पुनीतदेशमें, अथवा अत्यंतम॑लिनदेशमें ज्ञानीका .देहपात होवे, 

था मुक्त है. तैसे आसनविशिषकी अपेक्षा नहीं. प्रथिवीमें सबभासनते 
अथवा सिद्आसनते देहपात होवे तेसे सावधान बलह्लचितन करतेका 
अथवा रोगव्याकुठ हाहाशब्द पकारतेका देहपात होे, सर्वथामक्तहे . 
काहेते, जिसकालमें ज्ञानते अज्ञान विवृत्त हुआ तिसी काहमें 
ज्ञानी मुक्त है. यातें ज्ञानीद विदेहमोक्षमें, देश काल आसनादिक- . 
नकी अपेक्षा नहीं, जसे ज्ञानीक देहपातमें देशकाला[दिकनकी अपेक्षा 
: नहीं; तेसे ज्ञानके विभित्त भवणमें भी, देशकाछुआसनादिकनकी 
ओपक्षा नहीं, ओर- 


< उपासकर्क देशकालादिकिनकी, अपेक्षा हैं. यथपि भीष्मादिक हे 


स्तरंगः ७. ] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वरणंण। (३८५ ) 


ज्ञानी कहे हैं, और भीष्मने उत्तरायणविना भ्राण त्याग किये नहीं; 
तथापि भीष्मादिक अधिकारीपुरुष हैं. याते उपासकनके उपदेश- 
वास्‍्ते, तिन्होंने कालविशेषकी प्रतीक्षा करी है. और वरिष्ठ 
भीष्यादिक अधिकारी हैं याते ही उनकूं अनेक जन्म हुये हैं. काहेते 
अधिकार्सपृरुषनका एक कल्पपर्यत प्रारूप होने है. कल्पके अंत 
राविना विदेहमोक्ष होगे नहीं. ओर कल्पके भीतारे तिनकूं इच्छा 
बढते नानाशरीर होें हैं. तथापि आत्मस्वरूपविषे तिनकूं जन्मस- 
रणशांति होवे नहीं; बाते जीवन्युक्त हैं. तिन अधिकारीपुरुष॒नका 
व्यवहार संपूर्ण अन्यके उपदेशनिमिच है. और अन्यत्ञानीके व्यव- 
हारमें कोई नियम नहीं. इस अमभिमायते वत्वहृष्टिके देहपावका 
देशकाल्भासनादिक कुछ कद्या नहीं. 


दोहा। 

दूजो शिष्य अदृष्टि (तिहि, गंगातट शुभथान। 

द्वेश इकंत पवित्र अति, कियो बह्मकी ध्याव॥ १८॥ 
शाख्ररीति तजि देहकूं, पूरव कही छ राह । 

जाय मिलयो सो बल्जतें, पायो अधिक उछाह ॥ १९ ॥ 
टीका-ैग्े ज्ञानीक देशकालकी अपेक्षा नहीं; तासे विपरीत 
- उपासककूं जाननी. उत्तमदेशमें, उत्तम उत्तरायणाविक कारें, 
उपासक शरीर तजै; तब उपासनाका फछ होंगे और ज्ञानीई .. 
मरणसमय सावधानतासे, शेयकी स्मृत्िकी अपेक्षा नहीं। उपाप्त- 


ककूँ मरणसमय ध्येयका स्वरूपकी रंमृतिकी ओपेक्षा, है) क्‍ जि 
श्््‌ 


३८६ )...#/ विचारसागर | [ सपत्तम- 


ध्येयका पर्व ध्यान किया है, ता ध्येयकी स्मृति मरणसमय होते; 
तब उपासनाका फल होंवे है. जैसे ध्येयकी स्थृति चाहिये; तेंसे 
ध्येयतनह्नकी प्रापिका जो मागे पंचम तरेंगमें कहा है, ताकी भी 
स्मृति चाहिये, काहेंते, मा्गचितन भी उपासनाका अंग है, और, 
ज्ञाननिमित्त भवणमें देशकालआसनकी अपेक्षा नहीं, ध्यानमेउत्त- 
मंदेश, निरंतर काल सिद्धादिकआसनकी अपेक्षा है. याते अद्ृष्टिक्‌ 
उत्तमंदेश, गंगातीरमें स्थिति; ओर मरणसमय भी योगशास्त्र रीतिसे 
देहपात कद्या. | 


दोहा । 
तकदृष्टि एुनि तीसरो, हि ग्ुरुसुखउपदेश । 
' अशद्शप्रस्थान जिन, अवगाहन करि वेश ॥ २० ॥ 
' जैती वाणी वेखरी, ताको अं पिछान॥ 
: : हेतुप्ुक्तिको ज्ञान ऊखि; अद्वयनिश्चय ज्ञान ॥ २१॥ 
टीका-तकदहि नाम तीसरा गुरुद्वारा उपदेश अ्रवृणकरिके 
चुने अर्थमे अन्यशास्तनका विरोध दूरे करनेकू सर्वशास्नका अमि- 
भय विचारिके यह निश्चय कियाः-सकलशासख॒नका परमप्रयोजन 
मोक्ष है. मोक्षका साधन ज्ञान है. तो ज्ञान अद्यनिश्वयरुप है 
, मैद॒निश्वय यथाथज्ञान नहीं. सारे शा्र साक्षात्‌ अथवा परंपराते 
बल्नज्ञानका हेतु हैं 
पथपि संस्कृत बेखरीवाणीके अश्ादश प्रस्थान हैं; तिनमें कोई 
कपेकू पतिपादन करें है; कोई विषयसुखके उपायोंक प्रतिपादन 


स्त्ंगः ७. ] जीवन्पुक्ति विदेहमुक्ति वर्णण । (३८७) 


करे है, कोई भह्नभिन्न देवनकी उपासनाकूं बोधन करे है. तैसे ' 
ज्ञाननिमित्त जे। न्याय सांस्य आदिक शात्र हैं; सो गो भेदक्ञान- 
कूंही यज्ञाथज्ञान कहें हैं; याते सर्वकूं अद्वेतबह्मकी बोधकता बने नहीं. 

तथापि सकलशाख्वनके कर्चा सर्वज्ञ हुये हैं; और कूपाछु हुये 
हैं. यति तिनके किये मूलसूतनका तो, वेदके अनुसार ही अर्थ है. 
परंतु तिनके व्याख्यानकर्ता भांत हुये हैं. मुछसूत्रकारनके अभिप्ना- 
यते विलक्षण अर्थ किया है. सो वेदस विरुद्ध तिन सूत्रनका अर्थ 
नहीं; किंतु सर्वशासनका वेदानुसारी अथे है. यह तकेदृहिने उत्तम 
संस्कारते निश्चय किया. 

वियाके अष्टादश प्र्थान यह हैंः-चारे वेद, चारि उपवेद पंटः 
वेदके अंग, पुराण; न्याय, मीमांसा, पर्मेशास्र; इसरीतिसे वेखरीवा- 
णीरुप वियाके अठारह भेद हैं. तिन्हकूं प्रस्थान करें हैं. 

ऋषिद, यजुबद,सामवेद, अथर्ववेद; ये चारि वेद हैं. तिनमें कितने 
बचन जेयत्ह्मकूं बोधन करें हैं; कितने ध्येयकूं बोधन करें हैंऔर . 
बाकी करमकूं बोधन करें हैं. जो कर्मके बोधक वेदबचन हैं; 
तिनका भी अंतःकरणशुद्धिद्वारा ज्ञान ही प्रयोजन है. ओर भ्रवृत्तिमें 
किसी वेदबचनका अमिप्राय नहीं किंतु निषिझेस्वाभाविक भवृत्तिसे 
रोकतेंम अभित्राय है याते अभिचारादि कर्पका अ्तिपादक जो 
अथंव॑वेद है, ताका भी विृत्तिंमे तालर्य है जो द्ेषेत शबमारतमे- 
प्रवृत्त हेवे, तो गरदानसे अथवा अभिदाहसे शत्रुक वहीं मारे; इस- 
वास्ते अमिचार कर्म स्वेवयागाविक कहे हैं. शतुभारणके निमिच् 


(३८८ ) विचारसागर | | सप्तम- . 


जो कर्म, सो अभिचार कहिये है. ऐसा श्येन नाम यज्ञ है. शेनया- 
-गका बोबक जो वेद्वचन है; ताका यह अर्थ नहाँहवुतारत- 
कामनावाला श्येनयागमें प्रवृत्त होगे; कितु शत्र॒ुमारणकी जादूँ कामना 
होवे से श्येनयागते मिन्न जो गरदावादिक शत्रुबारणक उपाय 
हैं, तिनमें प्रवृत्त होे नहीं, इसरीतिसि देपते शरत्र जो. गरदानाविंक 
तिनते निवू्निमं श्वेनयागवोवकबचनका अभिनय है। अन्‍्ेतिम 
नहीं. काहेंते भवृत्ति ेषते प्राप्त हे जो अन्‍्यते प्राप्त होगे तामे 
बाक्यका असित्राय होगे नहीं. इसरीतिंसे सारे अथर्वेबेदका 
निवृत्तिम॑ं तालये है. -और तीनि वेदनमें, कर्मबरोधक 
वाक्यनंका; अंतःकरणशुद्धिद्वारा ज्ञानमें उपयोग स्पष्ट है. तेसे 
चारि उपनेद हैं;-आयुववे्द १, धनुर्वेद २, गांववेबेद ३, अर्थ 
बेंद ४. तिनमें आयुवंदका कतों बल्ला, प्रजापति, अशिनीकुपार, 
धन्व॑तरि आदिक हैं. चरक, वाग्भट्वादिक चिकित्साशात्र आयु- 
बंद है. और वात्थायनक्ृत कायशात्र भी आयुर्वेदके अंतर्भूत है. . 
कहिते, कामशाब्नका विषय वाजीकरण स्तेभनाविक भी, चरका- 
दिकोंने कथन किये हैं, तिम्त आयुर्वेदका वेराग्यमें ही अम्रिप्राय 
काहेते, आयुवेदकी रीतिंसे रोगादिकनकी मिवृत्ति हुथेते भी फेरि 
रोगादिक उसन्न होदें हैं. पाते छोकिक उपाय तुच्छ हैं, इस 
अथेमें आयुर्वेदका अभित्राय है. और ओषधदानादिकनते पुण्य हो- 
यके अंतःकरणकी शुद्धिद्वारा भी ज्ञानमें उययोग है. तेसे- . 
विश्वामिनकत धनु्वेदमे आयुष निरुपण किये हैं. आयुषचारि 
- कारदे ह-मुक्त १, अपुक्त २, मुक्ामुक्त ३, यंत्रमुक ४ 


त्कंगः ७.] मीक्न्मुक्ति विदेहयुक्ति दणेन । (३८५) 


चक्रादिक हाथसे फेंकियें सो मुक्त कहियें हैं, खड़ादिक अमुक्त 

, कहियें हैं. बरछी आदिक मुक्तागुक्त कहियें हैं. शर गोंडीआविक 
' यतरयुक्त कहियें हैं. इसरीतिसे चारिमकारके आयुष हैं. तिममें 
मुक्त आयुषकूं अब कहें हैं. अमुक्तक॑ शद्ध कहें हैं, इन चारि- 
प्रकारके आयुधनके, बल्ना, विष्णु, पशुपति, प्रजापति, अभि, वरुण 
आदिक्ष देवता; मेजर कहे हैं. क्षत्रियकुमार अधिकारी कहे हैं, 
आर तिनके अनुसारी बाह्मगादिक भी अधिकारीकहे हैं. विनके . 
चारि भेद कहे हैं-पदाति १ रथाहूढ *े अश्ाहूद ३ गजारूह 

९ और बुद्ध शकुन मंगल कहे हैं. इतना अर्थ धनुर्वेदके प्रथम 
पादमें कहा है. और आचायका लक्षण तथा आचार्यते श्रोंके 

अहणकी रीति, धनुरवेंदके द्वितीयपाद्मों कही है. और गुरुसंगदायते 

पाप्त हुये शब्दोका अभ्यास, तथा मंद्रसिद्धि देवतासिडिका भकार 
तृतीयपादमें कह्या है. सिद्ध हुये मंचननका प्रयोग चतुर्थपादमें कहा 

है, इतना अर्थ धनुर्वेदमें हे सो बह्मा प्रजापति आदिकनते विशामि- 

ऋक्ो प्राप्त हुवा है. ताने प्गट किया है. और विश्वामित्रते पर्नुवेद 

उतन्न नहीं हवा. दृष्चौरादिकनते प्रजापाठत क्षत्रियका पर्षबों- 

धक धनुवेद है. याते ताका भी अंतःकरणशुद्धिकरिके, शानदार 
मोक्षमें ही अभिमाय है. पैसे गांधपैवेद भरते मगट किया है तामें स्वर; 

दाल, मूछ॑ता सहित, गीत, जत्य, वाबका निरूपण दिस्तारसे किया 

है देवताका आराधन, निर्विकल्पसमाधिकी सिद्धि गांविषेवेदका 

प्रयोजन क्या है, याते ताका भी अतःकरणकी एकागताकरिके; ज्ञान- 
द्वारा मोक्ष ही भयोजन है. तेसे अर्थदेद मी वातामकारका हैः-नीति- 


(३९० ) विचारसागर । [ सप्तम- 


शा, अशशाब्र, रिल्पशास्र, सूपकारशास्रसे आर्दिलिके धनभातिके 
उपाय-बोध॑कशास अर्थवेद कहिये है. पनप्रात्तेके सकलउपायनर्मे 
निपण परुषक भी भाग्यविना धनकी प्राप्ति होंवे नहीं; याते अर्थवेदका 
भी वेराग्यमें ही ताल है. तेंसे चारि वेदनके पट अंग हैं;-शिक्षा १, 
कल्प २, व्याकरण ३, निरुक्त ४, ज्योतिष ५, पिंगल ६, ये छः 
बेदके उपयोगी होनेते वेदके अंग कहियें हैं. तिनमें, शिक्षाका कत्तो 
पाणिनि है. वेदके शब्दनमें अक्षरोंके स्थानका ज्ञान ओर उद्ात्त, 
अनुवात्त, स्व॒रितिका ज्ञान शिक्षाते होगे है. वेदनके व्यास्यानरूप्‌ 
जो अनेक प्रातिशार्यादि नाम ग्रंथ हैं; सो भी शिक्षाके: 
अंतर्भत हैं- | 
तैसे वेदबेधितकर्मके अनुष्ठानकी रीति, कल्पसूत्रनते जानी 
जाबे है. यह करावनेवाले ब्राह्मण, ऋतिक्‌ कहियें हैं. तिनके 
मिन्न मिन्न करनेयोग्य जो कर्म; तिनके प्रंकारेक बोधक 
कुल्पसूत्र हैं. तिन कल्पसूतननके कत्तों कोत्यायन आश्वरा- 
यनादिक मृनि हैँ, याते कल्पसूत्र भी वेदका उपयोगी होनेते वेदका 
अंग है. तेसे 
व्याकरणते बेदके शब्दनका शुद्धताका ज्ञान होंगे है सो व्याकरण 
सूतरूप अष्टअध्याय पाणिनि नाम मुनिने किया है. कात्यायन 
और पत॑जालिने तिन सूचनके व्याख्यानहप वा्िक और भाष्य किये .- 
हैं. ओर जो व्याकरण हैं, तिनमें वेदके शब्दनका विचार नहीं; याते 
पृराणादिकनमें उपयेगी तो हैं; परंतु वेदके उपयोगी नहीं. और 
. शमिनिक्तत व्याकरण , बेदके शब्दनकी भी सिद्धि करे है; योति 


स्तरंगः ७. | जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वणन॥ (३५९१; 


बेदका अंग हे, तैसे यास्क नाम मुनिने जयोदशअध्यायरुप निरुक्त 
किया है. तहां वेदके मंत्रनमें अप्सिद्धपदनके अर्थवोधके निमित्त 
नाम निहुपण किये हैं, याते वेदिके अप्रसिद्पदनके अधी ज्ञानें 
उपयोगी होनेते, निरुक्त भी वेदका अंग है. संज्ञाका बोधक जो 
पंचाध्यायरुप निर्ेटु नाम ग्थ यास्कने किया है; पो भी निरुक्तके 
अंतर्भूत है. और अमरसिंह, हेमादिकनने किये जो संज्ञाके. बोषक 
कीप हैं, सो सारे निरुक्तके अंतर्भूत हैं. तैसे- 

पिंगठमुनिने सूत्र अष्भव्यायते छन्द्‌ निरुपण किये हैं; तिनते 
वेदिकगायत्रीभादिक छंदनका ज्ञान होता है; याते पिंगठकत सूत्र 
भी वेदके अंग हैं, तेंसे आदित्य गर्गादिकृत ज्योतिष भी वेदका अंग 
है. काहिते, पेदिकिकर्मके आरमामें कालका ज्ञान चाहिये. सो काल 
तान ज्योतिपते होवे है; यांते वेदका अंग है. यह पट जो वेदके अंग 
हैं, तिनमें बेदमें उपयोगी जो अर्थ नहीं; ताका प्रसंगते निरुपण 
किया है, प्रधानतासे नहीं. याते वेदका जो प्रयोजन है सोई पद 
गनका प्रयोजन हे; पृथक्‌ नहीं. 

पुराण अश्टादश हैं, व्यास नाम मुनिने किये हैं. तिनके ये नाम 
हैं-वाह्म १, पाप्त २; वैष्णव, ३, रोव ४, भागवत ५,नारदीय ६) 
मार्कडेय ७, आग्रेय ८, भविष्य ९, बहवैवर्त ३०; ढेंग ११; 
बाराह ३२, स्कंद ३३, वामन १४३ कोमे ३१५, मात्य १६) 
. गारुड १७,बल्लांड १८)पे अष्टादशपुराण व्यासने किये हैं. तैसे 
कालिकापुराणादिक और बहुत हैं सो उपपुराण हैं. कोईउप 


(३५४५ ) विचारसागर | - [ सप्तम- 


पराणभी भष्ठादश कहें हैं, सो नियम नहां, उपपुराण बहुत हू 
शागवत दो हैंः-एक तो वेष्णवशागवत है; ओर दूसरा भगवती 
भागवत है, दोनोंकी समानसंख्या अादशसहस है और दोनोंके 
द्वादश स्कंध हैं, परन्तु तिनमें एक पुराण है, दूव्वरा उपपुराण है 
दोनों व्यासकत हैं'याते दोनों भामाणिक हैं,जेपे व्यासने पुराण किये 
हैं; तैसे उपपुराणती कोई व्यासने किये हैं; कोई उपपुराण परा- 
सरआदिक अन्य सर्वेज्षमुनियोने किये हैं, याते उपपुराणमी प्रमाण 
हैं, जो उपनिषद्नका अर्थ है; सोई उपपुराणसहित पुराणोका अथ 
है, यह बातों आगे प्रतिपादन करेंगे, तेंसे- 
पंचअध्यायरूप न्यायसूत्र गोतमने किया है. तिनमें युक्ति 
भधान है, युक्तिचितनते पुरुषकी तीव्र बुद्धिं होदे, तब मनन कररनेंविंपे 
बर्थ होवे है, याते युक्तिपधात स्यायसूत्रनकाती, मननद्वारा वेदाँ- 
तृजन्य ज्ञानही फल है, ओर कणाद नाम मुनिने दशुंअध्यायरूप 
वेशेषिकसूच्र किये हैं; तिनकाभी स्यायमें अंतभोव है. पैंसे- 
भीप॑साके दो भेद हैंः-एक धर्मग्रीमांस्ता दूसरी वल्लमीमाँसा 
धमंमीमासाऊँ पूर्वपीमंसा कहें हैं, बह्ममीमांसा्कू उत्तरमीमात्ता कहें 
धमपीमांसाके द्ादशअध्याय हैं; जैमिनि नाम ताका करत्ती हैं 
कमेअनुछानकी रीते तामें प्रतिपादन करी है. याते विधिसे कृममें 
भवृत्ति; धर्ममीमांसाका फूल है. कर्ममें प्रवृत्ति अन्तःकरणशुद्धि, 
ता ज्ञान और ज्ञानते मोक्ष इस रीतिसे धर्ममीमांसाफा मोक्ष 
फल है. और घर्मगीमांसाके द्दशअध्यायनमें, आपसभ अथका 
“हैं सो कठिन है, याते ढिखा नहीं. और संकरषेणकाँड 


*प 
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पंचअध्यायरूप जयिनिने किया है, ताकेविपिं उप्रसना कहीं है 
ताक भी पमंमी्मामार्मं अंतर्ाव है. तेसे- 
अध्यायके चारि चार पाद हैं. तहां प्रथमअध्यायमें यह अथे है+-- 

वह्नमीमासाके च्यारि अध्याय हैं,ताका कन्तो व्यासहैं;एक एक 
अध्यायके चारि चारे पाद हैं. तहां एथमअध्यायमें यह अर्थ हैः 
सारे उपनिषद्दास्य, ब्रह्मकं प्रतिगादन करें हैं अन्यक नहीं, और 
उपॉनिपदवाक्पनका मंद्वुद्धिपुरुपन्कूं आयसमें विरोध प्रतीत 
होथे है; ताका परिहार द्वितीय अध्यायमें कह्या है. ओर ज्ञान उपा 
सनाके साथनका विचार ततीयअध्यायंम कहा है. ज्ञान उपापतना 
का फ चतुर्थ अध्याययें कहा है, यह अक्लमीमांपारूप शारीरक 
शाखदी सर्वशाचनमें प्रधान है, मुमुक्षक येही उपादेय है. ताके 
व्याख्यानरूप ग्रंथ य्पति ताना हैं; तथापि श्रीशंकरकताष्यरूप 
22 ही ममक्षक श्ोतव्य है.ताका ज्ञानद्वारा मोक्षफृछ स्पष्ट ही 

रत कब 

मन, याज्ञवल्क्य, विष्णु, यम, अंगिरा, वशिष्ठ, दक्ष, संवर्त, 
शातातप, परासर, गोतम; शंख, लिखित, हारीत, आपर्तेब, शुक्र, 
बृहस्पति, व्यास, कात्यायन, देव, नारद इत्यादिक सर्वत्ञ हुये है 
विन्होंने वेदके अनुत्तार स्मृति नाम ग्रंथ किये हैं.सो प्रमेशाखरकहि 
ये £ तिनमें वर्ण आश्रमके कामिक वाचिक मानसिक पे कहे हैं 
तिनका भी अन्तःकरणशुछ्धिद्वारां ज्ञान होयके मोक्षही प्रयोजन है : 
पैसे व्यासने महाभारत, और वाल्मीकिने रामयण किया है।तिनका 
क्षी धर्मशाह्में अंदर्भाव है और देवताआराधनके निमिच जो मैत्र- 


( ३९४ ) विचारसागर । | सुप्रम- 


शा है। ताकाती पर्मशासरमें अंतर्भाव है. देवताआराषनका अंतः- 
करणशुद्धि प्रयोजन है. तेसे सांस्यशात्र, योगशाख्र॒ वष्णवत्तन्त, 
शैबतन्वादिकशी, पर्मशातके अंतर्भूत हैं. काहेते, इनमेंग्री मानस 
ध्र्का निहुपण है. तहाँ- । 
सांरुपशास्र पटअध्यायहप कृपिलने किया है ताके मथम 
अध्यायमें विषय निहुपण किये हैं. द्वितीय अध्याय महत्तल 
अहंकारादिक प्रधानके कार्य कहे हैं. तृतीय अध्यायमें विपयनते 
वेरंग्य क्या है, चौथे अध्यायमें विस्कोंकी आख्यायिका कही 
है. पंचम अध्यायमें प्रपक्षका खंडन कहा है. छठेअध्यायमें सोरे 
अथेका संक्षेपते संग्रह किया है. प्रकतिपुरुषके विवेकते पृरुषका 
: अपृंगज्ञान सांख्यशास्रका प्रयोजन है. ताकाशी लंपदके लक्ष्य 
अर्थ शोधनद्वारा महावाक्यजन्य ज्ञानमें उपयोगी होनेते, मोश्नही 
फूल है. तेसे-- ह | 
. योगशात्र चारिपादरूप है. पतंजलि ताका कर्ता है. सो पर्व 
जि शेषका अवतार है, एक ऋषि संध्याउपासना करेथा, ताकी 
अंजहिमें प्रगट होयके पृथिवीमें पड़चा है, यांते पतंजलि नाम - क- 
हिये है, ताने शरीरका रोगहपी मल दूरे करनेवास्ते चिकित्सागन्थ 
किया है. ओर अशुद्धशब्दका उद्चारणरुपी जो वाणीका मर है, 
: तक़े नाशझूं पणितिष्याकरणका भाष्य किया है. तैसे विशेषरूप 
'करणकामर है,ताके नाशकूं योगसूत्र कियेहैं. तहां प्रथम पारगें 
विततवृत्तिका निरोपर॒प समाधि।और ताके साथन,अध्यास वैराग्या- 
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दिक कहे हैं. तेसे विक्षिचित्तकं समाधिके साधन, यम; नियम, आ- 
सन, भाणायाम,पत्याहार,पारणा,ध्यान,समाषि,ये आठसमापिके अं 
गद्दितीयपादमे कहेहें,तृतीयपादमें योगकी विभूति कही है,चतुर्थपादमें 
योगका फल मोक्ष कह्या है. इसरीतिसे योगशात्र भी ज्ञानसाधन, 
निदिध्यासनकूं संपादनद्वारा मोक्षका हेतु है. शारीरकसूचनमें जो 
सांस्पयोगका खंडन किया है, सो तिनके व्याख्यान जो उपनिषदनसे 
विरुद्ध किये हैं; तिनका खंडन किया है; सूचनका नहीं. तेंसे, 

न्याय वेशेषिकका खंडन भी विरुदवव्याख्यानका है पैसे नारदने 
पंचरात्र नाम तंत्र, किया है, तामें वासुदेवमें अंतःकरण स्थापन 
कह्या है, ताका भी अंवःकरणकी स्थिरतासे ज्ञानद्वारा मोक्ष ही 
फूछ है. सारे वेष्णवर्गथ पंचरात्रके अंतर्भूत हैं. सो पंचरात्र धमे- 
शा्रके अंत्भृत है. तेसे पाशुपततंत्रमं पशुषतिका आराधन क्या 
है; ताका कर्चा पशुपति है ताका भी अंतःकरणकी निश्चलताद्वारा 
मोक्षसाधन ज्ञान फल है, ओर- 

जो शैवग्रथ हैं, सो सारे पाशुपत्त॑त्रके अंवर्भूत हैं. केसे गणेश, 
सूर्य, देवीकी उपासनाबोधक प्रंथनका चित्तकी निश्वल्ताद्वारा 
ज्ञान फल है. और सर्वका पर्मशात्में अंत्गोव है. पएतु- 

देवीकी उपासनाके बोधक ग्रंथ दो संप्रदाय हैंः-एक दक्षिण 
संप्रदाय दूसरी उत्तरसंग्रदाय है. उत्तरसंप्रदायकूं वाममार्ग कहें. हें. 
तिनमें द्षिणसंप्रदायकी रीतिसे जिन ग्रेथनमें देवीकी उपाप्तना है 
सो तो पर्मशास्रके अंतर्भत हैं. और वाममार्ग जिन मंथर्मे है, सो 


( ३९६ ) विचारसागर | [ सप्तम- 
भशालसे विरुद्ध हैं, याते अप्रभाण हैं. यथपि वामतंत्र शिवने 


किया है, तथापि सकलशाद्ध और वेदसे विरुद्ध है; याते प्रमाण नहीं 
जैसे विष्णके बुद्भवतारने नास्तिकर्यथ किये हैं; सो वेदपिरुद॑हूं; याति 
प्रमाण नहीं. तेंसे शिवकृतवामतंत्र भी अत्यंतविरुद् मंदिरादिक अत्यंत 
अशुरुपदार्थनका तामें ग्रहण लिखा है. ओर उत्तमपदार्थनके जो 
माम हैं, सोई मलिनपदार्थनके वाम छोकवचनके निमित्त कहें हैं 
मदिराक्ा नाप तीर्थ, माँसका नाम शुद्ध, मदिरापातका नाम पक्चा 
प्याजका नाम व्यास, रशुनका नाम शुकदेव, मंदिराकारी कंढा- 
रुका नाम दीक्षित कहैँ हैं. तेंसे वेश्यासेदी चमेकारीआदिक 
चांडालीसेवीकू प्रयागसेवी:का्शीसिपीं कहें हैं. ओर मेरवीचकमें 
स्थित जो चांगलादिक हैं, तिनकूं ब्राह्मण कहें हैं, ओर अत्यंत 
व्यक्िचारिणीकू योगिनी, और व्यभित्रारीक॑ थोगी कहें हैं. ऐसे 
अनेकप्रकारसे निषिद्ध तिनका व्यवहार है, पूजनके समय अनेक 
दोपबती ज्रीकू उत्तमशक्ति कहें हैं. जातिकी चांडढी अतिष्पामि 
चारणी, रजस्वलादीक देवीबुदिसे पूजन करें हैं ताका उच्छिष्ट 
मद्रिपान करें हैं ओर अधिकमदिरापानसे जो वन करे देंवे 
ता पृथ्वी नहीं गिरने देंबें हैं, किंतु आचा्यसहित दूसरे साव- 
पान मक्षण करें हैं. वमनकूं भैरवी कहें हैं और श्रीकी गोनिमें 
जहा छगायके मंत्रनका जप करें हैं. मंदिर ३, मांस २, मैथन 
है; जुदा ४, मंत्र ५; इन पांच मकारकं भोग सोक्ष निमित्त सेवन 


कई हैं, भयमा द्वितीयादिक तिब प्रकारनके अप्सिद नामनते 
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श 
+ यु 


प्यनह्वर कर ६. इसते आदिलेके वामतंत्रका सकृलव्यवहार, इस 
अकत ओर परटोकत भष्ठ कर है. इसीकारणते, कर्णच्छेदी योगी 
आर अवधूत गूमा३, तेस अनक सन्‍्यासी ओर भान्नणादेक वाम- 
मागेक सबने करे हैं. वो भी लोकवेदर्निदित जानिके गुपत्र राखें हैं 
अधिक क्या कई वामनेत्रकी रीति छुनिके, म्लेच्छके भी रोमांच होय 
जादें, एम निंदित वामतंत्र है. सेगी जो भक्षण करें हैं तो सारे 
निदिनमार्ग दाममत्रम कहे हैं अतिनीचव्यवहार लिखनेगोग्य वहीँ 
याते विशेष प्रकार लिखा नहीं, सवेथा वामतंत्र ल्यागने 
योग्य, पैमें-- 

नास्लिकमत भी त्वासने योग्य है. नास्तिकनके पट भेद हैं) 
माध्यमिक ३, बोगाचार २, सौत्रांतिक३, वेगापिक४, चार्वाकण, 
दिगंबर ६, ये छह वेद प्रमाण नहीं. मानें हैं तिवका आफसमें 
विल्क्षणसिद्धांन है. माध्यमिक थनन्‍्यवादी हैं. योगाचारके मतमें 
सरि पदार्थ विज्ञानगे भिन्न नहीं। विज्ञानही तत्त है। सो विज्ञान 
क्षगिक है, सोन्रातिकमतमें विज्ञानगा आकार बाह्मपदार्थ विषय 
विना होंवे नहीं, याते विज्ञानते वाह्मपदार्थनका अनुमान होवे 
है; इसरीतिसि सौतरंतिकिमतमें अनुमानप्रमाणके विषय वाह्मपदाथ 
है. प्रत्यक्ष नहीं, और स्थिर नहीं किंतु सारे पदार्थ क्षणिक हूं 
और वैभापिकमतम वाह्यपदार्थ क्षणिक तो हैं परंतु पत्यक्षरमाणके 
विषय हैं; इतना भेद है. ये चारि मत सुगतके हैं चावोकमतमे पदार्थ 
क्षणिक नहीं, परंतु किसके मतमें देह आत्मा है. ओर दिगबरमतमे 


रे 
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देह आत्मा नहीं, देहते आत्मा भिन्न है; परंतु जितना देहका 
बरिमाण होवै; उतना आत्माका परिमाण है. इसरीतिसे इनका 
आपस्में मतका भेद है. ओर भी इनकी आपसमें मतकी विलक्षणता 
बहुत है, परंतु सारे वेदके विरोधी हैं; याति नास्तिक हैं; इसी कार- 
णते तिनके मतका उपपादन और खंडन विशेष करिके लिखा नहीं, 
इस्रीतिंसे- ' ः 
वाममार्ग और नात्तिकमतनके ग्रेथ यथपि संरुकृतवाणीरूप 
है, तथापि वेदबाह्म हैं; याते वेदके अनुसारी विययाके प्रस्थान अष्टा- 
दशही हैं. ओर मम्मठआादिकने जो साहित्यग्रंथ किये हैं तिनका 
भी कामशाज्षमें अंतर्भाव है. तेसे सकलंकाव्यनका भी किसीका 
कामशाखमें, किसीका धरमशाद्धमें अंतंभोव है. इसरीतिसे . अश्दश 
- विधाके अवस्थान, सारे बल्लज्ञानद्वारा मोक्षके हेतु हैं. कोई साक्षा 
त्‌ ज्ञानका हेतु है, कोई परंपराते ज्ञानका हेतु हे. यह तरकेदरषिने 
सुकल्शासनका अमिप्राय निश्चय किया यथपि उत्तरमामांसाविना 
मरे शास्र जिज्ञासुकूं हेय हैं, यह शार्ररिकर्में सकार भाष्यकारने 
प्रतिपादेन किया है. याति अन्यशांस्र भी मोक्षके उपयोगी हैं यह 
कहना समय * नहीं; तथापि सारगाहीहशिसि -तकंदृशिनि यह सार 
भसिश्वय किया, - ह 
छुनि प्रसिद्ध विद्वान पुनि, मिल्‍यो आप तिहि जाय । 
निश्चय अपनो ताहि तिहि, दौनो सकल सुनाय ॥ २२॥ 
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टीका-गुरुद्वारा सुने अर्थमें बुद्धिकी स्थिरताके नि्मित्त सक- 
लशावनका अगिप्राय विचारा; तो भी फेरि .संदेह हवा।-जो 
शात्रनका अमिप्राय में निश्वय किया सोई है, अथवा अन्य आमि: 

यह! कहेते, तकेदषि कनिष्ठभपिकारी कक्मा है; याते वार॑वार 
कुतरकते संदेह होवे है. वाकी निवृत्तिवास्ते अन्याक्विनके निश्रयते 
अपने निश्चयक्री एकता करनेक गया 
दोहा । 

तकद्ाएक चृन सुन, से बादया बुधसत | 

जे। मोसूं ते यह कहो, सोई मुख्य सिद्धांत ॥ २३ ॥ 

संशय सकल नशाय यों, लख्यो ब्रह्म अपरोक्ष । 

जग जान्यो जिन सव असत, तैसे बंध रु मोक्ष ॥२४॥ 

शेप रहो प्रारूप थों, इच्छा उपजी येह। 

चालि तत्कालहि देखिये, जननिजनकंगुत गेह ॥२४ ॥ 

दीका[- ज्ञानीका सकल व्यवहार अज्ञानीकी न्याई परारूपते 
होते है; ” यह पे कही है; याते इच्छा संभवे है. और कहूँ 
शा्रमें ऐसा लिखा हेः-ज्ञानीकूं इच्छा होवे नहीं, ताका यह 
अमिय्राय नहीं, ज्ञानीका अंतःकरण पदार्थकी इच्छारूप परिणाम्कू 

प्राप्त होगे नहीं, कारहिते- 

अंतःकरणके इच्छादिक सहजधर्म हैं. ओर अतःकरण ययति 
भूतनके सत्वगुणका कार्य कह्मा है; तथापि रजोगुण तमोगुणसहित, 
सखगणका कार्य है; केवठ सत्तगुणका नहीं. केबल सचगुणका 


(४००) विचारसागर। [ सप्तम- 


कार्य होंगे, तो चलस्वभाव अंपःकरणका नहीं हुवा चाहिये, तेसे 
राजसीवृत्ति काम कोबादिक; और मूढ्तादिक तामसीवृत्ति, 
किसी अंतःकरणकी नहीं हुई चाहिये. याते केवकतगुणका अंतः- 
करण कार्य नहीं; किंतु अप्रधानरजोगुण तमोगुणसहित; मधानसंर्व- 
गुणवाल्े भूतनते अंतःकरण उपने है. याते अंतःकरणमें तीनोंगुण 
रहें हैं. सो तीनों गुण भी पुरुषनके जितने अंतःकरण हैं, तिनमें सम 
नहीं; किंतु न्‍्यून अधिक हें. यांति गुणोंकी न्‍्यूनता अधि 
कतासे सर्वके विलक्षणस्वभाव हैं. इसरीतिसे तीनोंगुणोंका कार्य 
अंतःकरण है. ह 


जितने अंतःकरण रहे, उतने रजोगुणका परिणामरूप इच्छाका 
अभाव बने नहीं. याते ज्ञानीकू इच्छा होंगे नहीं; ताका यह 
अमिप्राय है।--अन्नानी ओर ज्ञानी दोनोंकी इच्छा तो समान होंगे 
है, परंतु अज्ञानी तो इच्छादिके आत्माके धर्म जाने है; और 
ज्ञानकू जिसकालमें इच्छादिक होवें हैं; तिध्कालपें मी आत्माके 
धर्म इच्छादिकनक जाने नहीं. किंतु, काम, सैकल्प, संदेह, राग, 
हेष, भ्रद्य, भय, ठज्जा, इच्छादिक अंतःकरणके परिणाम हैं; याते 
अंतःकरणके धर्म जानें हैं. इसरीतिसि इच्छादिक होवें भी हैं, 
आत्माके परम इच्छादिक, ज्ञानीकूं प्तीत होवें नहीं. यांते ज्ञामीरे 
इच्छाका अभाव कंह्या है. तेसे मन वाणी तनुसे जो व्यवहार 
ज्ञानी करे, सो सारा ज्ञानीक आत्मागें प्रतीत होने नहीं. किंतु 
सारी किया मन वाणी तनुमे है “ और आत्मा असंग है, ” यह 


.- सवरंग७" |] जीवन्पुक्ति विदेहमुक्तिवणैन। (४०१) 


ज्ञानका निभ्य है. याते सर्वव्यवहार करो भी ज्ञानी अकर्ता हे 
: इसीकारणते श्रुतिमं यह कह्या है+-  ज्ञानते उत्तर किये जो 
वतेमानशरीरमें शुभअशुभकर्में, तिनके फूछ पुण्य पापका संबंध 
 होंथे॑ नहीं > प्रार्पभलते अज्ञानीकी न्‍्याई स्वव्यवहार, और 
ताकी इच्छा संभव है 

शुभसंतति नाम राजाकं त्यागिके तीनों पुत्र निकसे, तहांपृत्रनर्क 
कथा कही. अब पिताका प्रसंग कहूँ हैं।- 


दाह । 

पुत्र गये छांख गेहते, पितु चित उपज्यों खेद । 

मनों राज न तिनि तज्यों, नहिं यथाथनिवेद ॥ २६॥ 

टीका--अन्र गृहते निकसे, तव राजा तीववेराग्यके अभाव 
ते तिमके वियोगका दः्ख हुवा, तेंसे मंदवेराग्य हुवा है, यातेविषय 
भोगका सख होंवे नहीं. आर वाहारे निकसनेकी इच्छा करी 
तो पुत्रनके निकसनेतेसूना राज्य छोडि सके नहीं,याते भी दुःख हुवा 
जो तीम्रवेराग्य होता तो सूताराज्य भी त्याग देता सो वेराग्य 
तीघ्र हवा नहीं, किंतु मंद हुवा है. याते त्यागि सके नहीं. ओर 
ओगनमें आसक्ति नशि,याते उन्यथा खेद्हीहै. यथाथनिवेद कहिये 
तीमवैराग्य नहीं. मंद वेराग्यका फृछ उपास्यकी जिज्ञासा केह है४- 


चापीई । है .ः 
शम संतति पित सो वडमागा।भयो प्रथम तिह मंदविरागा॥ 


( ४५२ ) ' विचारागर। - [ सप्तम- 


जिज्ञासा उपजी यह ताकूंदिव ध्येय को ध्याऊँ जाकूं॥ २७॥ 
पंडित निर्णय करन बुढाये। यथायोग्य आसन वैठाये॥ 
प्रश्न॑ कियो यह सबके आंगे।अस को देव न सोवे जागे॥२८॥ 
पुरुषारथहित जन जिंहि जांचे। भक्तिमानके मनमें राचे.॥ 
सुनियह पृथिवीपतिकी बानी।इकातनमें बोल्यो सुज्ञानी२५ 
. सुन राजा तुहि कह सु देवा। शिव विरेचि छागे जिहि सेवा॥ 
शेंस चक्रधारी हितकारी | पद्च गदाधर परउपकारी ॥३०॥ 
मंगलमूती विष्णु कृपालू। निज सेवक रखि करत निहालू ॥ 
शक्ति गणेश सूर शिव जे हैं। सब आज्ञों ताकीमैं ते हैं॥३१॥ 
भारत सकलंग्रंथ यह भाखे। पद्मएराण तापिनी आँखे ॥ 

टीका-तापनी कहिये इंसिहतापिनी, रामतापिवी, गोपाल 
तापिनी, उर्प्‌निषद्‌, हु ै | 

चौपाई। 

विष्णुहूपते उपजत सबही। परे भीर जायें तिहिं तबही॥३२॥ 
विविधवेषकीं चरि अबतारा। सब देवनकूं देत सहारा ॥ 
याते ताकी कीने पूजा । विष्णुसमान सेव्य नहि दूजा ३३॥ 
पिष्णु भक्त शिव उत्तम कहिये।तथापि सेव्य स्वरूप न लिये 
हप अमंगछरिवकी शवसमध्यान करे नहिं ताको यों हम 

शव कहिये मुर्दों, ताके सु अमंगल, 

चोपाई । 

- 3 उमर गजचम कपाला। घरें आज किह करें निहाला 


स्‍्तरंग: ७. ] जीवन्मुक्ति विदेहम॒क्ति गन । (४०३) 


ताकी पूत गणेशहु तैसे। रूप विलक्षण नरपञु जैसो॥३५॥ 
शठ हठते ध्यावत जो देवी । तासमरूप घरत तिहिं सेवी ॥ 
तियनिद्तिअशुची न पवित्रा।अवगुण गिने न जातिविचित 
कपरकूटकी आकर कहिये। पराधीन निज तंत्र न छहिये॥ 
ऐसी रूप जु बहिये जाकूं।सो सेवहु नर खरतम ताऊूं॥ ३७॥ 
अमत्‌ फिर निशिदिन यह भावू।रहत न निश्वल क्षण इक थानू 
अ्मतो फिर उपासक ताकी।तिहिसमान सेवक जो जाकी३८ 
आनदेव याते सब त्याग । सेवनीय इक हरि नित जगि ॥ 
पूजन ध्यान करन विधि जो हैं।नारदपंचरात्रमैं सेहि॥३९॥ 

टीका-विप्णुक त्यागिके प्रसिद्ध जो च्यारि उपासना हैं; तिन 
एक एकका निषेध कियेते भी, स्मार्तउपासनाका भी निषेध किया, 
कहते, पाचेदिवनक समबुद्धिकरिके उपासे, ताऊूँ स्मा्तेउपासता 
कहें हैं, शिवआदिक च्यारे देवनकूं विष्णुकी समता निपिधनेते, 
स्मार्नउपासनाका निपेव भी अधसे किया है. 


चीपाई। 
शिवसिवक सानि सुनि तिहिं वैनाक्रोधसहितबेल्येचलनेना 
सुन राजन वाणी इक मोरी।जाम वचन प्रमाण करोरी३०॥ 
शिवसमान आन को कहिये। मांगे देत जाहि जो चहिये ॥ 
सब विभूति हरिकूं दे माँगी। घरत विश्वूति आप नितत्यागी8३ 
चर्म कपाल हेतु हि घरे। सम नहिं उत्तम अधम विचार॥ 
नम रहत उप्रेशत येही।निं विरागसम सुख है केही॥४२॥ 


(४०४ ) विचारसागर । [ सम ' 


टीका-मेप्णवने चर्म कपाादिक निंदितबस्तुका धारण आ- 
क्षेप किया, ताका यह समाधान हैः-महादेवर्क सर्व पदार्थनमें सम- 
बुद्धि है. द्वितीयपादका अन्दय यह है-सम विचारे, उत्तम अथ- 
म॑ नहीँ बिचारे, 


चौपाई । 


सदावते ऐसो दे भारी । काशीपुरी सरे नर नारी ॥ 
सो सायुज्यमुक्तिकूं जावे । गर्भवास संकट नहिं पावि ॥४३॥ 
शिवसमान नर नारी ते सवालहत सु दिव्यभोग सगरे तव॥ 
करत आप अद्बय उपदेशा । तजत लिग यों बल्नपरवेशा ४४ 
ऊंच नीच रंचहु नहिं देखें। मुक्ती सबर्कू दे इक लेखे॥ 
शिवसमान राजनकी दाता।भक्तअभक्तनसबकोत्राता ४०॥ 
विष्णुछ्ुभाव सुन्यो हम ऐसो।जगर्म जन ग्राकृत है तैसो ॥ 
आता भक्त अमक्त न बातायह प्रसिद्ध सबजगम नाता95 
हारसेवक हर सेब्य बखान्यो । रामचंद्र रामेश्वर मान्यो ॥ 
स्कंदपुराणव्यासबहुमास्यों हरिसिवकहरसेव्यहिराख्यों 8७ 
 वह्मीं रु सारत पद्मुपुराना । सवदेवनतें हारे अधिकाना ॥| 
भारततातपय नाई देख्यो। जा अप्पयदीक्षित बुध लेख्यो ३४८ 
टाका-वणददे यह कह्मा:-“भारतादिक गंथनगें, विष्ण 

सदे देंवनका पूज्य क्मा है, “सो बने नहीं, काहेते, भारतगंथका 
ताले देखते शिवकूं ही इंशवरता प्रतीत होवे. है यह अप्ययदीक्षत 


स्तरंग: ७. ] जीवन्मुक्ति विदेहमक्ति वगन। (४०७५) 


नाम विद्वानने सकलपुराण इतिहासका ताल लिख्या है, तहा 
भारतमें यह प्रसंग हैः-अश्वत्थामाने नारायणअख्व और आम्रेयअद्ध 
का प्रयोग किया, तब बहुत सेनाका तो संहारमी हुवा, परन्हु 
पंचपांव्वोंम कोर मन्या नहीं, तब रथकू त्यागिके पनुर्ेंद और 
आचायक पिक्वार करता वनकूं चल्या, तहाँ व्यासमगवान्‌ ताकूं 
मिले और यह कह्मा३-- है बाह्मण ! तू आचार्य और वेदकूं विक्का 
मंति कहु यह अरजन कृष्ण दोनों नरनारायणछप हैं.इन्होंने शिवका 
पूजन बहुत किया है. याते इनकी भक्तिके अधीन हुवा चिशूढी 
महादेव, इनके रथके आगे रहे है. याते इन दोनोंके उपारि प्रयोग 
किये अनेकशद्धअद्धनकी सामर्थ्यकू महादेव नाश करे देंवें हैं” 
इस भारतप्रमृंगते नारामणहूप रृष्णकी विभूति महादेवकी ऋपोति 
उपजी है; यह मिड होगे है. याते विष्णुचारित्रके प्रतिपादक जो 
ग्रन्थ हैं, सो शिवकी अधिकताकूं प्रतिपादन करें हैं. काहेते, विन 
' बंधन विष्णु सेब्य क्या है, सो विष्णु भारतशसंगते शिवका भक्त 
है. यांते जिस्त शिवकी भक्तिते विष्णु सेव्य होगे है; सो शिवही 
प्रमसेठ्य है. इसरीतिसे अप्ययदीक्षितने प्कलवेष्णव ग्रन्थंनका 
प्रतिपाय शिव क्या है. 
 चोपाई। 

शिव सबको प्रतिपाद्य दखान्यो।मक्तनमें उत्तम हरि गान्यो॥ 
इंश देव पद सबसे कहिये। महतसहित इक शिवमें लाहिये४९ 

शका-महादेव,महेश शिवकूं कहें हैं.औरनकूं देव ईशा कहें हैं. 


(४०६) विचारंसागर । [ संप्तम- 


चोपाई । 


शिवतेंमिन्नअशिवजोकहिये ।तिदितजिशिवकल्याणहिलहिये 
जलशायी नि नाम वखान्यो। सो जागेयहमिथ्या गान्या 

टीका-कल्याणई शिव कहें हैं. ताते मित्र अशिव है, ताका 
यह अर्थ सिद्ध हुवाः-शिवतें मित्र ओरवता अशिव क्‌हिये 
अकल्याणरुप हैं, तिन अकल्याणरूप देवतानऊू ल्यागिके कल्या- 
णरूप शिवकूं उपासे 

चोपाई। 

विषरुखजबसबकूंउपज्योडरानिमेयकियेसकलगरघारेंगर ॥ 
जाको पूत गंणश कहावे।विश्जाल तत्काल नशा ॥ ५३ ४ 
कारजम कारण ग्रुण होवैयों शिव विन्न मूलते खो ॥ 
जन्ममरणदुख विप्रकहवि।तिहि समूलशिवध्यान नशावे ५४ 
सेवनयोग्य सदाशिव एका। जागे सहित समाधि विवेका ॥ 
तंत्र पाशुपतरीति जु गावे। त्यों पूजनकरिध्यान लगावै5३ 
नारपंचरात्रमत झूठों। यह परिसर परसंग अनूठो॥ 
यांते शिवसेवा चित रावे। पुरुषारथ जो चहे सुपवि॥५४॥ 

टीका-नारदपंचरातका मत सुजभाष्यमें खंडन किया है. ताके 
अनुस्तारी रामानुजआदिक नवीनवेष्णवनका मत कल्पतरुकी टीका 
प्रिमलमें संडन किया है. 


स्‍्तरंगः ७. | जविन्माक्ते विदेहमुक्ति वन । (8४०७) 


ै चोपाई। 

शिवको पूत गणेश बतायो । कारणगुण कारजमें गायो ॥ 
साने गणेशको पूजक वाल्यो।असाकियकोपसिंहासनडोट्यो 
राजन सुन दोनों ये झूठे । वचन सत्य सम कहत अनूठे ॥ 
शिवको पूत गणेश बतावे । पराधीनता तामें गावे॥ ५६ ॥ 
हूं पसंगसुनहुइक ऐसो। लिख्यो:व्यासभगवत घुनि जैसो॥ 
चढ़े त्रिपुर मारणक सारे। हरे हर सहित देव अधिकारे॥९»॥ 
नाह गणशकी पूजन कीनों। जिपुर न रंचहु तिनते छीनों॥ 
पुनि पछितायमनायगणेशा।तिपुरविनाश्योरह्योनलेशा५८॥ 
भये समर्थ कियो जिहि पूजा।सेवनयोग्य सु इक नहिं दूजा ॥ 
रामपूत दशरथको जेसे।विप्नहरण शिवकी सुत तैसे ॥ ५९ ॥ 
व्यास गणेशएशण बनायो । सबकी हेतु गणेश बतायो ॥ 
हरिहर विधि रविशरक्ति समेता । तुंडीते उपजत सब तेता ६० 
करतध्यान जिहिछन जनमनमें। नाशत विष प्रधानगननमें 
विभरदरणयों जागतनिशिदिनाभक्तिसहितसेवहातिहिअनुछन 
' हेतु गणेश शाफिकों सुनिके।भगतभागवत उचच्यो गुनिके॥ 

सन राजनपाणी मम सांची।तीनों सकल कहतयेकाची६३२ 
टीका-भगतभागवत कहिये मगवतीको भगत | 


चापाई। 


सूने देव शक्तिबिन सारे । मृतक देहतम छूखि हत्यारे ॥ 
शक्तिहीन असमर्थ कहाँवे। सो केसे कारज उपजावे॥ ६ ३॥ 


(४०८ ) विचारसागर। [ सप्तम- 


जिनबहु शक्तिउपासन घारी ताते भये सकल अधिकारी ॥ 
हरे हरसूरगणेशप्रधाना।तिनमैंशक्ति दोखियत नाना॥६४ ॥ 
शक्ति छोकमें माषत जाऊू। हूप मगवतीकी लखि ताडूं॥ 
टीका-अगवतीके दो झुपहैं:-१ सामान्‍य और २ विशेष, सब 
पदाथनर्म अपना कारये करनेकी जो सामथ्येहप शाक्ति, सो भग- 
वतीका सामान्यरूप है; और अष्टमुजादिकप्तहित मर्ति विशेष रूप 
है, सामान्यरुप शक्तिके संख्यारहित अनंत अंश हें. जामें शक्तिके 
 न्यूनअंश होवें सो अल्पशक्ति होगे है; असमथे कहिये है. जामें 
शक्तिक अधिकअंश होवें, सो समर्थ कहिये है. विष्णु, शिवआ 
दिकनमे शक्तिके अंश अधिक हैं, याते अधिक समर्थ कहिये हैं, 
इसरीतिसे भगवतीका सामान्यरूप जो शक्ति, ताके अंशनकी 
अधिकतासे विष्णु, शिव, गणेश, सूर्यंकी महिमा प्रत्तिद है. और 
शक्तिसे राहित होवे तो, जैसे जराण बिना शरीर अमगरूझुप होवे है, 
'तैसे सारे देव हत्यारे कहिये अमंगछरूप होय जांबें बाते जिस 
शक्तिकी अधिकतासे देवनकी महिमा प्रत्तिद् है. त्षो महिमा 
शक्तिकी है; तिन देवनकी वहीं. विष्णुशिव आदिकनने भ्गवतीके 
., भीमान्यहूप शक्तिकी अधिक उपासना करी है; याते तिनमें 
' शक्तिके अंशअपिकहें, यह पूर्वश्ंथनमें मगवतीभक्तका अभिप्राय है 
जैसे भगवर्ताके निराकारूप शक्तिके अनंतर्ंश हैं, तैसे 
साकारहूपके भी अनंतंश हैं. तिन साकार॑अंशनमें काठीहूप प्रधान 
है. और माहेश्वरी, वेष्णवी, सोरी, गणेशी आदिक भी प्रधानअँश 


स्‍्तरंगः ७.] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वणेन । (४०९ ) 


हैं, विष्णुकं भगवतीकी उपासनाते, पेष्णवी नाम भगवतीके अंश- 
का राम. तैसे अन्यदेवनकू भगवरीके उपासनाते, निज निज माहे- ' 
श्वरी आदिक अंशनका छात्र हुवा है. तिनमें भी भगवतीके विष्णु 
शिव दोनों प्रधान भक्त हैं. काहेते, ध्याताकूं ध्येयहुपकी भापि 
'उपासनाकी परम अवधि है. विष्ण शिवकं उपासनासे ध्येयरूपकी 
प्राप्ति हुई है; याते प्रधान उपासक हैं. यह अढाई चौपाईते प्रति- 
पादन करें हैंः-- 
चौपाई। 

लाखकरोरिमानिकागणपुनि। तैत्रमंथलखिअंशसकलशणु॒नि ६ 
काली ताकी अश प्रधाना। महिश्वरी आदि छसि नाना॥ 
हरिहखह्मपकलातिहिध्यावे।निजनिज अंशक्षपातिहिपनिं ९९ 
'ध्येयहप ध्याता है जबहीं। सिद्ध उपासन रूखिये तबहीं॥ 
.असउपासनाहरिअरुहरकी। नारीमर्तिघरीतजिनरकी॥९। 


दोहा । 
अथृत मथनसंपरकमें, हरि मोहिनी स्वरुप ॥ 
अधे अंग शिवकी छूसे, देवीहुप अनूप ॥ ६८ ॥ 
टीका-मथन करिके अत प्रगंट किया, तब झुर अछुरका 
' “विवाद मेटनेंमे विष्ण असमर्थ हुये; तव अपने उपास्यरूप भगव- 
. तीका ऐसा एकांग्रचित्तसें ध्यान किया, जाते आप विष्णु उपास्य- 
रूपकूं प्राप्त हुवा. ताहुपके बाहात्यसें अछुर भी वाके अनुकूछ 


(४१० ) विचारसागर । [ सप्तम- 


हुये. तैसे, शिवने भी समापिमें ऐसा भगवतीका ध्यान किया, 
जाते अर्थविग्रह शिवका उपास्यरूप हुवा. कंदाचित विक्षेपति 
समाधिका अभाव होंवे है; याते सारा विभह शिवका उपास्थरूप 
नहीं, इसरीतिसे सारे देव मगवर्ताके उपासक हैं. सो उपासना दो 
रीतिसे कही है*-दक्षिणआम्रायते, और उत्तर आम्नायते. पर्ई 
दक्षिणआम्नाय कद्मा; आगे उत्तर आम्राय कहें हैं।-- 


चौपाई । 


भक्त भगवर्ताके हर हरि हैं। इन सम कीन उपासन करि हैं ॥ 
तदपि महामाया जो ध्यावै। तुरत सकल पुरुषारथ पावि६९॥ 
नहिं साथन जगमें अस औरा । उपजै भोग मोक्ष इकओेरा॥ 
भक्त भगवर्ताको जो जगमें।भोंगे मोग न आवत भगमैं७ ०॥ 
शिवकृत तंतरीति यह गाई। माक्तिभगवती अति सुखदाई॥ 
पेचमकार न तजिये कबहूं ।जिनहिं सनातन सेवतसबहूं ७१॥ 
कृष्णदेव बलदेव सुज्ञानी। प्रथमा पिवत सदा जो पानी ॥ 
और प्रधान पुरातन जेते। सेवत सकल मकारहि तेते॥ ७२॥ 
तिन सेवनकी जो विधि सारी। शिव निजमुखभाषी उपकारी 
शिवको वचन धरे जो मनमें। ल्हेसुभोग मोक्ष इक तनुमें9७३॥ 
न भागवत व्यास बनायो। उपपुराण काली समझायो ॥ 
भक्ति भगवतीकी इक गाई । पूजाविधि सगरी समुझाई ७४॥ 
जयोता सकल भगवतीकेहें हारे हर सूर गणेश जिते हैं॥ 
पक ये प्रथमा सतिवारे। पूजत शक्ति मम्न मन सारे७५॥ 


चच््च 


स्तरंगः ७.] जीवन्मुक्ति विदेहम॒ुक्ति वणंद। (४११) 
जगजननी जागे इक देवी । परमानंद लहे तिहिंसेवी ॥ 


सूय भक्तमगवर्तीको यशसानिकीधसहितबोल्मोइहसुनिषुनि 
सुन राजन वाणीइक मोरी। भाषूं झूठ न शपथ करोरी ॥ 
अंतिपापिध्चनीचमतयाको।श्रवणसनेह सुन्योतें जाको॥७७ 
अवगुण जिते वखानत जगमें।ते गिनयत ग्रणगण याभगमें॥ 


मद्यमलीनहितीरथराखताशुद्धनामआमिषकोीआखत ७टा। - 


कहत ओर यों सब विपरीता॥शंश्षु तंत्र सेवी मतिरीता॥ 
दक्षिण संप्रदाय जो दूजी।यद्यपि श्रेष्ट अनेक न पूजी ॥७९॥ 
तथापि विन मान्‌ सब अंधे । इन सबके मन जिनमें बेधे॥ 
करतभानुसिगरोउजियारो।ताविनहोततुरतअँधियारो॥८ ० 
और प्रकाशक जगमें जे हैं। अंश सब सरजके ते हैं ॥ 
भानुसमानकोनहितकारी/भ्रमतआपपरहितमतिधारी ८१॥ 
काल अधीन होत सव॒कारजातादित्रिविषभाषतआचारज॥ 
वर्तमान भावीअरु भता।सूरज किया करत यह सूता॥८२॥ 
या विधि सकल भानुते उपजें।भस्म होतसवजबवहकुपिजें॥: 
भानुरुष द्वेमाँतिपिछानहु।निराकार साकाराहि जानहु॥८३॥ 
निराकारपरकाश जु॒ कहिये। नामरूय में व्यापक लहिये ॥ 
अधिष्टानसबकी सो एका।जगतविवर्तह्े जिहिअविवेका॥८४ 


४अहंभानु असवृत्तिरद्यजबातामैंप्रगटिविनाशततमसव< 


टका-सूमके दो रुप हैं।-विराकासमकाश और साकासकाश.. 


तिन दोनोंमें निराकारमकाश सारे नामरुपमें व्यापक है. जाऊू वेदांती' 


ना 


(४१२) विचारसागर । [ समम- 


कर 


भातिशब्दकरिके व्यवहार करें हैं. सो निराकास्रकाशरूप जा 
सूर्यका सामान्‍्यरूप है, सो सारे जमंतका अधिष्ठान है, ताके आज्ञ-. 
नते जगतरूपी विवर्त उपने है.:सोर निराकासकाश अंवःकरणकी 
वातिगें, भतिबिंबसहित ज्ञान कहिये है. “ अह शानु _ ऐसी अतःक- 
करणकी वत्ति प्रकाशके प्रतिविंबस॒हित होगे, तव अज्ञानकी निवात्ति 


द्वारा जगतकी विवत्ति होंगे है 

.. - चौपाई। 
सुनि साकारहप यह ताकी। होय चाँदना दिनिमें जाको ॥ 
ताके अंश और बहुतेरे । चंद तारका दीप घनेरे ॥ ८६॥ 
य॒ते देविष भानु बतायो। ज्ेय ध्येयकी भेद जवायो॥ 
वेद्सकलयाईकूंभाखताहपप्रकाशसत्यतिई आखत ८आ॥। 
निराकार साकार भेदते भानुके दोरूप हैं. तिनयें निराकारहूप 
ज्ञेय है, साकाररुप ध्येय है. याहीकँ वेदांतममें निगंण समणसेदते, 
दोपकारका बह्न कहें हैं 

चोपाई 
जागेलेशनतमकोकबही 'लखितिहिजगजनजागतसबवही<८ 
कंबह न सोब सो यी जागे। ध्यान करत ताकी तम्त सांगि ॥ 
रहे जागत भासत सगरे राजनजानि झूजतेझ्गरे॥८५९॥ 
इसे पाँच उपासक बोले | निजजुण अवश॒ुण पेरके खोले ॥ 
पंडित और अनेकजु आये।भिन्नभिन्ननिजमत्समझाये९ ०॥ 


स्तरंगः ७, ] जविन्माऱ विदेहमुक्ति वगंन। (४१३) . 


टीका-जेसे पांचउपासक परस्पर विरुद्ध वचन बोले तैंसे अने- 
कपंडित निज निज चुद्धिकि अनुप्तार विरुद्ही बोले जैसे परंचोंका 
प्रस्पर विरुद्धमत है, तेसे स्मार्त जो पंडित, पाँचों देवनमें भेद- 
बुद्धि करे नहीं, ताका मृतभी इन सबते विरुद्ध है, काहेंते,वेष्णवका 
यह मत हैः-विष्णुसमाव ओर देव नहीं, सारे विष्णुके भक्त हैं. 
और बिष्णुके जो राम कृष्ण नारायण आदिक नाम हैं, तिनके 
समान जो अन्यदेवनके नामकूं जाने, सो नामापराधी है. ताकूँ 
रामादिक नाम उच्चारणका यथार्थफल होगे नहीं. तेसे शेवमतमें, 
“शिवसमान अन्य देव नहीं; ओर शिवके नामउचारणका फुछ 
विष्णुनामउचारणते होे नहीं इसरीतिसे सर्वके मतमें अपने अपने 
उपास्थदेवके समान अन्यदेव नहीं, और स्मार्तमृतमें सारे देव सम 
हैं याते ताके मतमेंभी पांचोंबातें विरुद्ध हैं. तेसे, 

सांख्य, पात॑जढ़, न्याय; वेशेषिक, पूर्वमीमांसा, उत्तरमीमांसा; 
इन पदशाखनका मतभी परस्पर विरुद्ध है. काहेते, सांख्यशास्में 
ईश्वरका अंगीकार नहीं योग निरपेक्ष पकृतिपुरुषकेविवेकज्ञानते मोक्ष 
मानी है और पातंजल्शाक्षगें इेखरका अंगीकार, समाधिते गोक्ष 
गानी है; यह विरोध है. स्यायमत्मं चार प्रमाण;और वेशेषिकमतर्म 
दोपमाण यह विरोध है. ऐसे न्यायवेशेषिकका औरमी आएसें 
बहुत विरोध है, जिज्ञासुकूं ओक्षित नहीं, याते डिसा नहीं. पेसे 
परमीमासायें इखरका अंगीकार नहीं. मोक्षरुप नित्यसुसका अंगी- 
कार नहीं, किंतु कमजन्य विषयसुसही पुरुषार्थ है. और उत्तरमी- 


(४१४ ) विचारसागर । ( समम- : 


मासाम, इश्वर्का; मीक्षका अग्रकार; विषयसुरू एरुपाथ वहां 
और उत्तरमीमॉंसाका मत या भ्थ्म स्पष् हीं सवशास्रतका मत 
याते विहद है. ओरनमें भेदवाद है; या भेदका खंडन और 
अमेदनका प्रतिपादन है. इस रीतिसे सकलशाच्रनक सिद्धान्त 
प्रह्पर विरुद हैं 
चौपाई । 

दचन विरुद्ध सुने जब राजायह संशयउपज्योतिहिताजा॥ 
इनमैंकीनसत्यवुधभाखत।|युक्तिप्रणणसक्ठसमआखत ९१ 
संशयशोकदुखितयों जियमें।कीउपास्थयहलख्योनाहियमे॥ 
चिंता हृदय हुई यह जाकूं। निजसंदेहसुनाऊ काझू ॥ ९श॥ 
यों शाझ्वनिषुणपंडि जग जेंते । सुने विरुद्ध बकत यह तेते ॥ 
_योंचिततबहुकालभयों जबातकेदशितिहिआयमिल्योत्व्‌९३ 


दाह । 
मिले परस्परते उभे, पुत्र पिता जिद रीति 
करे प्रणाम आरिष हुहं) आसन लहे सप्रीति ॥ ९४ ॥ 
निजपितु चिंतास॒हित लखि, सुतबेल्यो यह बात । 
को बिता चित रावरे, सुख प्रसन्न नहिं तात॥ ९५॥ 


चोपाई । 


शुभसंततिसुतकीशानिबानी।तिहिभाषीनिजसकलकहानी ॥ 
वितचिताकीहितुसुनायो।कीउ पास्ययहतत्त्व न पायो॥९ ६॥ 


 स्तरंगः ७. ] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वणन। (४१५) - 


तर्केहए सुनि पितुके बैना। बोल्यो शुभसंताति झुख दैना ॥ 
कारणरूप उपास्यपिछानहु।ताकेनामअरन॑र्तेहिजांनहु॥९७॥ 
कारजरूप तुच्छ लखि तजिये । यहतिद्धांतवेदकीमजिये ॥ 
: रजे व्यास इतिहास पुराना॥तिनमेंयहीमतोनदिनाना॥९८॥ 
तिनमें मम न.लखत ज्ु पंडित । करतपरस्परमततेंखंडिता। 
नीलकंठ पंडित बुधनीकी कियोम्र॑ंथभारतकीदीकी ॥९९% 
तिनयहप्रथमहिलिस्योप्रसंगा | श्रुतिसिद्धांतकश्ीजोचंगा ॥ 

दीका-पययबपि सकल प्राणका कत्तो . एक व्यास है; ताने 
स्कंदपुराणमें शिवकूं स्वतंनवादिक इश्वरधर्म कहे; ओर अन्यदेव- 
नकूं शिवकपाते सारी विभृतिकी प्राप्ति कही. याति जीवधर्म कहे 
तेंते विष्णपराण पत्मपुराणमें, विष्ण॒कूं ईश्वरता कही तेसे किसी 
. पुराणमें, किसके उपराणमें, विष्णुशिवत भिन्न जो गणेशा- 
. दिक हैं, तिनक ईश्वरता कही. इसरीतिस व्यासवाक्यनंमें व्रिध 
प्रतीत होवे है. ताका, 

यह समाधान करें हैं:-तारे ही ईश्वर हैं. जा प्रकरणमें अन्य- 
देबकी निंदा है, ताकी निंदाकरिके, तिसकी उपासनात्याममें, 
व्यासका अभिप्राय नहीं; किंतु वेष्णवपुराणमें शिवादिकनकी 
निंदा विष्णुकी स्तुति कारिके, विष्णकीउपासनामें प्रवृत्तिकी 
हेतु है. तैंसे शिवपुराणमें विष्ण आदिकनकी निंदा भी, तिनकी 
उपासना के त्यागअर्थ नही; हे कितु तिनकी निंदा, शिवकी 


है हि 


उपायनामें प्वृत्तिके अथ है. जो एकश्रकरणमें अन्‍्यकी- निंदा 


(४१६ ) विचारसागर । [ सप्तम- 


त्यागवास्ते होगे, तो सर्वकी उपासनाका त्याग होवेगा याते 
अन्यकी निंदा एककी स्तुतिके अर्थ है; त्याग अर्थ नहीं. 
हृष्शांतः-बेदमें अभिहोत्रके दो कार कहे हैं. एक तो सूर्य 
उदयसे प्रथम, और दूसरा सूर्य उदयते अनेतरकाल कह्या है, तहां 
उदयकालके प्रसंगमें अनुद्यकालकी निंदा करी है; और अनुदय- 
दाढके परस्॑ंगम उदयकालकी निंदा करी है. तहां निंदाका तालये 
त्यागमें होगे वो, दोनोंकाठमँ होमका त्याग होवेगा और नित्य- 
कमका त्याग सभंवे नहीं; याते उदयकालकी स्तुतिवास्ते, अनुदय 
कालकी निंदा है. और अनुद्यकाढकी र्तुतिवास्ते उदयकालकी 
निंदा है. पेसे एक देंवकी उपासनाके परश्नगर्मे अन्यकी निंदाका, 
एककी स्तुतिमें तापये है, अन्यकी निंदामें तालर्य नहीं जेंसे 
शाखामेदते, कोई उद्यकालमें होम करें. हैं, कोई अनुदयकालमें 
करें हैं; फृछ दोनोंकू समान होवे हे. तेसे, 
इच्छामेदते पॉचेदिवनमें जाकी उपासनाकरे, तिन सबंते 
बहालोककी प्राप्ति होंगे है. तहां भोग भोगीके विदेहमोश्ष होंवे है. 
यथपि विष्णुआदिकनकी उपाप्तनाते; वैकंठछोका|दिकनकी प्राप्त 
पुराणमें कही है; बह्लकोककी नहीं; तथापि उत्तमउपासक विदे- 
हँंगुक्तिके अधिकारी देवयानमागैत सारे बह्ललोक्ं ही जावें हैं. 
परंतु एक ही बह्नोक वेष्णवय्पासकरकूं वेकंठरूप मतीत होगे है; 
और डोकवासी सारे तिसतकूं चतुभुज पादप प्रतीत हों हैं 
. और आपनी चतुभुजमूर्त होने हे तेसे, शेवजपासक्ूं अल्मढो- 


सतरगः ७.] जीवन्युक्ति विदेहयुक्तिवगन। (४१७). 


क्‌ ही शिवल्ोक प्रतीत हेवि है. तिसलोकबासी सारे तिनिश्र्म्ति 
अप्नेत्नहित पतीत होंें हैं. इसरीतिसे सवेउपासकर्कू बह्छोक ही 
अपने उपास्यका लोक प्रतीत होंवे है. काहेंते, यह नियम है-देव- 
बानमार्गविता अन्यमार्गते जो जावें हैं, तिनका सैसारमें आगषन्‌ 
होगे है; और देवयानगार्ग एक बल्नछोकका है; याते विंदेहमोक्षके 
योग्य उपासक, सारे मन्नलोकऊू जाएं हैं. तिप्त अल्नढोकर्यं ऐसी 
अद्भतमाहिगा हैः-उपासककी इच्छाके अनुसार सारीसामग्री 
सहित, वह चन्मछोकही तिनऊ प्रतीत होवे है; इसरीतिते पचेदिव- 
सके उपासकनक समफृल होवे है. याकेविपे यह शंका होंगे है।- 
पांचेंदिवनके नाम रूप मिन्न तमिन्न कहें हैं, और ईबर 
एक है; एक ईश्वरके वानारुप सभ्य नहीं, ताका यह समाधान 
हैः-परमार्थसे वामरूप कोई परमात्मामें है नहीं. मबंदबुद्धिकूं उपास- 
नावास्ते, नामरुपरहित प्रमात्माके मायाकृत कल्पित नामहूप कहे 
हैं. याते एकपरमात्मामें मायाकूत कल्पितनामरूप नाना सेमें हैं 
इसरीतिसे से पुराणवाक्यका विरोध ढूरि होने है. और- . 
पुराणवाक्यनमें विरोवर्शकाका मुख्यतमाधाव तो यह है-विष्णु, 
शिव, गणेश, देगी, सूरत, इनते आदिलेके जितने एकएकके नाम 
हैं; तो सारे कारणब्के नाम हैं. और कार्यत्रद्षके भी सो सारे 
नाम हैं. जैसे मायाविशिशट कारणरूँ बल्न कहें हैं। और हिरण्यगर्म 
कार्य है, ताकूं भी बह्न कहें हैं. इसरीतिंस कारणबल्नक किष्णु, . 
शिव, गगेश, देवी, सूये पृद बोधन करें हैं. ओर का्यबल्यक भी 
श्र | 


कि 


(४१८) विचारतागर । [ शप्म- 
पाचोपद बोधन करें हैं ऐसे पांचोंपदनके जो वारायण। नीलकंठ 
विधेश, शक्ति, भानु इत्यादिक अनतपर्याय हमसों मरे कारण- 
बह् और कार्यमह्न दोनोंकू बोधन करें है, कहूँ कारणबल्कू, 
कहूँ कायेबलकूं, प्रसंगते बोधन करें हैं. जैसे सैंदवपद, अश्व, लवण, 
दोनोंकूं बोधन करे है. भोजन पसंगमे, सेंपवपद छवणकूं बोधन 
करे है. और गमनपरसंगमे सैंववपद अश्वकूं बोधन करे है. वेष्ण- 
वृप्राणमें विष्णु बारायणादिक पद, कारणबल्के बोधक हैं; शिव, 
गणेश, सूर्योदिकपद, कार्येबल्नके बोधक हैं, याते, 

वेष्णवंथनमं विणुकी स्तुति, ओर शिवादिकनकी निंदाते 
व्यासका यह अभिप्नाय हैः-कारणज्ह्न उपास्य है ओर कारन 
उपाश्य नहीं. तेसे स्केदपुराणादिक रैवभंथनमें शिवमहेशादिकपद्‌ 
कारणबल्नके बोधक हैं,ओर,विष्णु गणेश देवी सूर्यादिकपद्‌ कार्य- 
ब्ह्नके बाधक हैं. याते तिनमें भी कारणबल्लकी स्तुति और कार्यबल्नकी 
निंदा है. तेसे गणेशपुराणमें गणेशपद, कारणबल्का वाचक, और 
विष्णुशिवादिकपद का येबल्के वाचक हैं.याते कारणकी स्तुति, कार्य- 
की निंदा है तेंसे कालीपुराणमें काली, देवी आदिकपद, कारणबल्लके 

बोधक; और विष्णु शिव गणेश सूर्यादिकपद्‌ कायबहके बोधक; 
..याते कालीपदबीध्य कारणकी स्तुति, और विष्णुशिवादिकपदबोध्य 
काय्रह्नकी निंदा है. तैंसे सौरपुराणमें, सूर्यभानुपदबाध्य कारण 


हे 
ह्‌ 


स्तरंगः ७. | जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति गन । (४१९ ) 


बल्ल है ताकी स्थुति; और अन्यपदबोध्य कार्यकी निंदा हैः- इस 
रीतिसे सकलपुराणों, कार्य कारणकी संज्ञारूप संकेतका तो भेद 
है; उपादिय हेय जो अर्थ ताका भेद नहीं. सकलपुराणमें, कारण 
: अह्मकी उपासना उपादेय है; ओर कार्यकी उपासना हेये है. याते 
घारे पुराण एककारणबहकूं उपास्यता: बोधन करें हैं. विनका 
आपएसेम विरोध नहीं, ह 


यथ्पि चुनुर्भुज, जिनेद, अध्भुजादिकमृति मायाके परिणाम 
हैं, चेतनके विवत हैं यातें कार्य हैं, और तिनकी भी उपा- 
सना कही है. तथापि विन चंतुर्भजादिक मर्तियोंका जो . माया 
विशिष्टकारण है, वासे विचार क़ियेते भेद नहीं, याते तिन अका- 
रणोंको बाबिके, कारणरूपते तिनकों उपासनामें तालगे है 
काहेते आकार कार्य है; याते तुच्छ है, ओर कारण सत्य हे. 
और जाकी मंदपज्ञा आकारयें ही स्थित होगे, सो शाह्वउक्त आका- 
रकी ही उपासना करे; तासे भी प्क्ञा निथल होयके कारणबल्की 
उपासनामें स्थिति होंवे है. , 

कारणबह्यकी उपासना इसरीतिति कही हैः-अल्म: जगतका 
कारण है; सत्य संकल्प है, सर्वज्ञ है सत्यसवतेत्र है। सपेका भेरकं 
है, रुपालु है; ऐसे ईश्वरके पर्मनकूं चिंतन करे मूिचितनम शालका 
ताल नहीं और अनेक मूर्ति जो शा्रमें लिखी हैं।परो- उपासनोके 
निमित नहीं; किंतु सारी मूवि कारणबल्लकी उपछक्षण हैं. जो वर्तु 


(४२० ) विचारसागर । | सप्तम- 


७ 


जाके एक देशमें होंगे और कदाचित्‌ होंगे और व्यावतेक होवे, 
सो, उपलक्षण कहिये है. जैसे “काकवाला देबदतका रह हे... या 
वाक्यमें देवद्के गृहका काक उपलक्षण है. काहेते, गृहके एक- 
देशमें काक होगे है; और कदाचित होंगे है. सर्वदा नहीं। और 
अन्यगृहते देवदत्तके गृहका व्यावतंक है. पैसे जगत॒का कारण बल् 
है; ताके एकदेशमें मूर्ति होगे है और कदाचित्‌ होंवे. और चतु- 
भुजादिक मूर्ति कारगबह्नविषेही होवें हैं;अन्यमें नहीं,याते व्याव- 
तैक होनेते, उपलक्षण है, उपलक्षणका यह प्रयोजन होगे हैः-विशे- . 
व्यवस्तुके स्व॒रूपका ज्ञान होगे. जैसे काकते देवदत्तके गृहका ज्ञान 
होवे अन्य प्रयोजन काकते नहीं. तेसे चतुर्भुजादिक अकारणते, निरा- 
कार कारणबल्का ज्ञान ही उपासनाके निमित्त मूर्तिग्रतिपादनका 
प्रयोजन है; अन्य नहीं. और- 
मंदभज्ञावाले शात्र अभिषायकं समझे विना,तिन आकारनयें आग्रह 
करें.हैं. ओर श्याल सारमेयन्यायते परस्पर कलह करें हैं. स्रीके 
भाईक श्याल कहें हैं. कुछुरकू सारगेय कहें हैं. दृशंतकूं न्याय 
कहें हैं. किसोके साठेका नाम उत्फालक था, और सालेके शतरुका 
नाम धावक था. तिस पुरुषके गृहके कुछुका नाम धावक, और 
दूसरे गृहके कुकुरका नाम उत्फालक था. तहां तिस पुरुषकी ख्री 
गहावैषे भ्रथम आई, तब दोनों कुछुर आपसमें हमेस छडें, तहां 
सीका पति सुसर आदिक उत्फालकक गाली देंवें, और अपने 


“के 


ख्न् 


स्तरंगः ७, | जीवन्युक्ति विदेहमुक्ति वणन। (४११ 


पावककी बढ़ाई करे तन ता खीऊे यह क्रांति हुईः-मेरे भाईक 
गाली देवें, ताके श्रुकी बढ़ाई करें हैं. वासे दृषिति होयके मर्तास 
ह्ेश करती हुई. जैसे तिनके अभिष्ाय जाने बिना, समानसंत्राते 
अमकारेके सीने छेश किया तेसे वेष्णवर्म॑थनमें शिवादिक नापते 
कार्यरल्लकी निंदा करी है; इस अभिमायहूं नहीं जानिके शैवादिक 
दु/खित होतें हैं. ओर विष्णुनामते कार्येकी निंदाकं नहीं जानिके 
वैष्णव दृःखित होवें ओर सकलपुराणनका यह अमिष्राय है+- 
कारणत्रह्मयपास्थ है; कार्यत्न वयाज्य है. मायाविशिष्टवेतन 
कारण बल्ल कहिये है. मायाक्षत कार्यविशिक्चेतन कार्यबह्न कहिये 


कप 


हे. यही अर्थ भारतकी टीकाके आरंभगें लिखा है. और प्लारे 


वेदांतनका यही सिद्धांत है. 
चौपाई । 
शुभसंतति सुनि सुतके बैना।उपज्यो जिसमें किचित्‌ चैना 
पुनितिनप्रश्नकियोनिजपूतहि। शासन परस्पर कहत॑ अथुतहि 
द टीका-पुराणमें विरोधर्शकाके नाशृते; चैन कहिये सुख हुवा- 
और पदशारूनकी परस्पर बिरोध शंका बिटी नहीं यातेकिंचित 
चैन हुवा; सर्वथा नहीं. असूत कहिये विरुद्ध कहें हैं 
- चोपाई। 
तिनमें सत्य कोन सो कहिये। जाको अर्थ बुद्धिमें लहिये ॥ . 
तर्कहशिसुनिनिजपितुबानी वोल्येवचनसुपरमग्रभानी ३ ०३ 


श्<्‌ 


(४२२ ) विचारसागर । [ संप्तम- 


उत्तरमीमांसा उपदेशा । वेदविरुद्ध व जर्मेलिशा ॥ १०३॥ 
शाह्षपंच ते वेबविरद्ध। यात्‌ जानह तिनहि अशुर्द्ध ॥ 
किंचित्‌ अंश वेदअबुसारी । लंखि वहु अहत मंदअधिकारी 

टीका[-यर्यपि पद्शास्नके कर्ता सर्वज्ञ कहें हैं. सांख्यका 
कर्ता कपिल, पार्तजलका को पृत॑जाे शेषका अवतार; न्यायका 
कर्ता गौतम; पेरोषिकशास्का कतों कुणाद, पवेमीमांग्राका कंतों 
जैमिनि, उत्तर्मामांसाका कतों व्यास, इन सबनका माहात्म्य 
प्रसिद्ध है, यांते इनके वचनरूप शास्तंगी सारे समानप्गाण चाहिये 
तथाए सर्व वाक्यनमें प्रबक्ममाण वेखाक्य हैं. काहेते, पेदका 
का सर्वक्ञ ईश्वर है. ताकेबिषे श्रम संदेह किलिप्तादोप संभदे 
नहीं, इन शाख्धनके कर्ता जीव हैं तिन विष श्रम आदिक दोपनका 
संप्रद है. यथपि शाख्कार भी सर्वेज्ञ कहे हैं. तथापि तिमकूँ 
सवेज्ञता योगपाहात्मयतते हुई है. याते युंजानयोगी हुये हैं. और 
इेथरकूं सवेक्षता स्वभावप्तिद्ध हे. यातें युक्तयोगी है. जाकूं चिंतन 
किये पदार्थनका ज्ञान होय. सो युंजानयेगी कहिये है. जाऊूं 
सदा एकरस से पदार्थ अपरोक्ष गतीत हे सो युक्तयोगी कहिये 
है. ऐसा इधर है. युक्तपोगीकृत वेद्वचन प्रबल, और यजानयोगी 
ऊत शास्रवचन दुबेल हैं, याते- 

बैदअनुतारीशास प्माण, और वेदविरद्ध अप्रमाण पांचशास् 
जैसे वेदविरुद्ध हैं. तेंसे शारीरक आदिक ग्रंथनमें स्पष्ट है. और 


स्त्रंगः ७. ] जीवन्मुक्ति विदेहमुक्ति वगंन। (४२३ ) 


तरयीगाता किसी अंशम वेदविरुद्ध नहीं, याते प्रमाण है. और 
श्र भो किसी अंश बेदके अनुप्तारी देखिके मंदबद्धि तिनमें 


कप 


है रा फर है, प्रतु बहुतअंशर्म वेदविरुद्ध हैं याते त्याज्यहें किसी 
में बेद अनुसारी होनेते उपादेय होवें तो जैनशास्र भी अहिंसा 
शर्म वेद अनुसारी है. उपादिय हुआ चाहिये और स्याज्य है 
नहीं; यथपि सुगत ईश्वरका अवतार है. जा बुद्द कहें 
वचन भी बेद समान प्रमाण चाहिये तथापि बुद्ध विधिप्सा नि 
हुआ है, याते ताके वचन सवेया, अभमाण हैं; ( वंचनकी इच्छा 
प्राछिप्सा कहें हैं, जाकू॑ वहकावनेकी इच्छा कहें हैं ) याते 
शम वेद अनुसारी उत्ता्वीमात्ा ही सवेथा शुमुक्षुकु उपादियह 
उत्तरमीर्मासा व्यासकृत सुन्ररूप है, ताका व्याज्यान भी 
पुरुषोने नावारीतिसे किया है. तथापि पूज्यचरणशंकरकूत 
न ही वेदानुसारी है. और नहीं; यह पंचमतरंगमं प्रतिपादन- 
यति ओर पंच. शास्र अपमाण हैं. ओर- 


ल्च्ों 


हि. 
आप 
श्र 


न्धि 
5 


किए शा ५; न्ड्र । ४७.0. मे) जज 
3 छा | है, शी ध 
हक म्क 59, श्छ शक ही कक 


2] शर्त 
22 


जो इसतरंगमें पृ सारेशास्र मोक्षगपयोगी कहे, सो तर्कदृष्ट 
सारगाही विवेकते कहे. जैसे किसीका शत्रु तरवारि मारे, तासे 
निकसिके, देवगतिसे रोगनिव्रत्ति होय जावे; तब सारबाही 


30 


बडुष तरवारे मारनेका उपकार मानि छेवे; तेसे अन्यशास्रससे भी 
किप्तीरीतिसे अंतःकरणकी शुद्धि, वा निश्वलता हुयेते पुरुष निवृत्त 


होयके, वेदअनुस्तार निश्वय करे, वो मोक्ष होंगे है. सर्वेथा तिनहींगे 


ड्र्5 


( ४१४ ) विवारसागर । | सप्तम- 


आग्रह करे वो, अंधगोलांगूलन्यांयते अनर्थकक भाप होगे है. याते 
सकढशाब्व त्यागिके अद्वेतब्याख्यानरीतिसे उत्तरमीमांसा उपादिय है. 

आंध गोहांगृन्याय यह हैः-किसी पनीके भूषणबुक्त पुन 
चोर ढेगये, वनमें भूषण छे ताके नेत्र फोडिके छोड़गये, तब ता ₹ 
दन करते बालककूं कोई निर्देय वंचक बढउन्मत बढीवर्द 
की ढांगूल पकड़ाय देंबे ओर यह कहेः--तू इसका छांगूठ मत 
छोडियो तेरे ग्राममें यह पहुंचाय देवेगा दुःखी बाठक ताके वचनमें . 
विश्वास करिके दुःख अनुभव करिके नह होंगे है. तेंसे विपय हूप 
चोर विवेकक॒प देवको फोडिके सेसार वनमें गेरे है. तहां मैदवादी 
निर्दयवंचक अन्यशाद्वनके सिद्धांतमें आह करवावें हैं; गह कहें 
हैं;-हमारा उपदेश ही तेरेकू परमसुख प्रामिका हेतु होंदेगा ताकूं 
। छोडियो मति तिनके वाक्यनमें विधास॒कारैके पुरुषार्थकुखरहित 

होगे है। और जन्मम्रणहुप महादुःखकू अनुभव करे हे. बाते 
अन्यशा्र त्याज्य हैं. 

दोहा । 


तकेदहिके वचन सुने, झुभसंताति तिहिं तात। 
संशय शोक नश्यो सकल, ल्े हिये कुशछात॥ १०५॥ 
फारणजल्न उपासना, करी बहुत चित छाय। 

हे सिज्ञरुश्िाक: । 
पके निजलखिगुह राजसभाज चढ़ाय॥ १०६ ॥ 


स्रंगः ७.] जौवन्गुक्ति विंदेहमुक्ति वरणंब। (४२५५ ) 


टीका-यथपि तकदाहि पुत्र था, तथापि उपदेश उत्तम कया 
याते गुरुपदवीकूं प्राप्त हुवा. यह गह्नवियाका गाहात्ूय है 


दोहा । 
कछ व्यतीत्यो काल तब, तजि राजा निञप्ान । 
ब्र्ललोकम सो गयो, मुनि जहेँ जात सध्यान ॥ १०७ ॥ 
टीका-राजाके मरनका देश, काल कहा नहीं, ताकायह अभि- 
प्राय है; उपासकके मरणमें देश का[लकी अपेक्षा नहीं,दिनमें मरे अथवा 
रात्रिमें, दक्षिणायनम अथवा उत्तरागण्म पवित्र भूमिमें अथवा 
अपविनम, सवेथा उपासनाके बलते देवयानमार्ग द्वारा बल्ढोककी 
प्राप्ति होगे है, ओर अदृष्के प्रहंगमें जो पू्ठ देश काछकी ओपेक्षा 
कही सो योगसहित उपासककों कही है केवल ईश्वरशरणउपास- 
कक देशकालकी अपेक्षा नहीं, यह अर्थ सूत्रकार भाष्यकारने 
प्रतिपादन किया है... ' 
दोहा। 
राजकाज सब तब कियो तकदाि हुलियार । 
लग्यो न रंचक रंग तिदि, लह्मी ब्रह्म निरधार ॥ १०८॥ 
अंत भयो प्रारब्ध की, पायो निश्वल गेह । 
आतम परमातम मिल्यो, देह खेहमें छेह | १०९ ॥ 
टीका-देहका खेह कहिये, राखमें छेह कहिये अंत; आत्मा 
कहिये, कूटस्थसाक्षी; वाका परमात्मात्रे अभेद- 


(.४२६ ) विचारघागर । | सप्तम- 


य्षपि कटस्थका परमात्मासे सदा अम्नेद है; तथापि उपा- 
घिछत भेद है. उपाधिके छत उपाधिकृतमेद्का अभाव होंवे 
है, परगात्मासे अभेद कह्या ताका यह अपितराय हैः 
विदेहमक्तिमें इश्वरते अंग्ेद होवे है, शुद्धवेतनबह्मसे नहीं यह 
बातो शारीरकमाष्पके चतुर्थअध्यायमें प्रतिपादन करी है. तहाँ यह 
'प्रमंग हैः-विदेशमुक्तिगें सत्यसंकल्पादिकिरपकी प्राप्ति जमाने 
मतमें कही है ओइलोमिके मतमें सत्यसंकल्पादिकृनका अन्नाव 

! है ओर सिद्धांत मरते सत्यसकल्पादिकृनके भाव अभाव 
“दोनों कहे हैं, ताका यह अमिप्राय हैः-ईशरते अभेद होंगे है, 
'इंश्रके सत्य्ृकल्पादिक युक्तमें, अन्य जाँवों करि व्यवहार 
झारिये है. सो ईश्वर परमाथेदृशिते शुद्ध है, ताके विंषे कोर गुण 
है नहीं; किंतु निगुण है यांते सत्य्न॑कल्पादिकृतका अम्नाव है 
यबपि सेसारदशाविषे भी जीव परमार्थसे निर्गुण है, शुरू है; तथापि 
जीव संसारदशामे, अविश्ाासे कतोपना मोक्तापना प्रतीत होंगे है 
इश्रकूं कभी भी आत्मामें अथवा अन्यमें संसार प्रतीत होते नहीं 
याते सदा असग निर्गुण शुद्ध हे याते ईश्वरतें जो अभेद है, सोई 
शुद्धते अभेद नहीं है, इंखरते अमेदकूं शुद्भह्मसे अग्नेद नहीं 
पाने, तो ईश्वरकूं शुद्बह्लकी प्राप्ति कमी भी होवे नहीं. काहेंते 
जीवकी न्याई; इश्वरकूं उपदेशजन्य ज्ञान, और बिदिह मोक्ष तो 
कभी होवे नहीं; सदा प्राप्त जो ताका रूप सो शुद्ध नहीं. यते जीव॑ते 
॥ न्यून ईश्वर सदाबद्ध है, यह सिद्ध होवेगा, याते यह मानना योग्य 
९:-ईउरढू आवरण नहीं.याते उपदेशज्ञानकी अपेक्षानही.आपरणके 


रु 


स्तर: ७, ) जीवन्मुक्ति विदेहयुक्ति बणेन। (४५७) 


अभावते भांति नहीं;यते नित्यसपैज्ञ है. नित्य मक्त हे माया और 
ताका काय आत्माम प्रतीत होवे नहीं; याते रादा अंग है; याहींते 
शुद्ध है. इस रीतिसे ३शवरते ही शुद्चेतनसे अमेद है. ओर इृशंतसे 
भीरिषरते ही अभेद सिद्ध होते है. जैसे मठमें घटका अमाव होवे 
ते मठाकारशंगें पठकाशका लय होंगे है; महाकाशमें नहीं. तैसे 
विद्ानका शर्रर इंश्चरक्तत बह्ांड्में नह होगे है; ओरबल्लांड्सारा 
इंश्रशरीर मायाके अंतर्भूत है. विद्वानका आत्या विदेहमोक्षमें 
त्रह्मांडके बाहरि गयन करे नहीं, याते ईश्वरते अमेद होंगे है. परंतु 
जेंसें मठाकाशसे घटाकाशका ओद हुवा. सो मठाकाशमहाकाश 
रुपही है. ऐसे इंश्वरते अभ्ेदहोंवे है, सो इशवर शुद्धवन्न ही है। याते 
शुद्धनक्नकी प्रामि होवे हे. 


दोहा। 
यह विचार सागर कियों; जाम रत अन॑के । 
गोप्य वेदसिद्धांततें, प्ंगट लहत संविवेक ॥ ३१० ॥ 
सांख्यन्यायर्म थम कियी, पढ़े व्याकरण अशेष । 
पढ़े अंथ अंद्वेतके, रही न एकहु शेष ॥ ३११ ॥ 
काठिन जु और निव॑ध॑ है, जिनसे सतके मंद । 
अमते अबगाहन किये, निशलदास संवेद्‌ ॥ ११९ ॥। 
तिन यह भाषामंथ किय; रच ने उपजी राज । 
तामें यह इक हेतु है, दया घर्म शिर्ताज ॥ ११३ ॥ 


(४५९८ ) विदारसागर [| सप्रमस्तरंगः ७, ) 


बिन व्याकरण न पढ़े सके; गेथसेसक्ृत मंद । 
पहे याहि अनयासही,-लहे सु प्रसानद्‌ ॥ ११४ ॥ 
दिएलीते पश्चिम दिशा, कोश अठर गाम । 
ताम यह पूरों भयो, किहडोली तिदि वाम ॥ १९५ ॥ 
ज्ञानी इक्ति विदेहमें, जासों होय अमेद । 
दादू आइहप सो, जाहि वखानत वेद ॥ ११६ ॥ 
नामहूप व्यभियारमें, अजुगत एक अनूप । 
दादूपदकी लक्ष्य है, अस्ति भाति प्रियहूप ॥। ११७ | 
इति शीविचारसागरे जीवन्मुक्तिविदेहमक्तिवपन 
नाम सप्तमस्तंरंग; समाप्त: | ७ ॥ 
समाप्तो5प॑ विचारसागरो मैथूे 
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